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गांधीवाद की शव-परीक्षा की ज़रुरत ? 


सभ्‌ १६२० से १६४० तक भारतवर्ष के राजनतिक इतिहास 
का गांधीवाद का युग कहा जा सकता हे। १६२० के राजनेतिक 
असंतोष की अवस्था में महात्मा गाँधी ने देश के सामने जनता के 
असंतोष को प्रकट करने का एक क्रियात्मक उपाय सत्याग्रह और 
असदहयोग के रूप में पेश क्रिया । सन्‌ १६२० का सत्याग्रह और असह- 
योग १६४० के सत्याञह की तरह आध्यात्मिक न था, वह सर्वताधारण 
जनता की समझ में ञ्ञा सकने योग्य था। उप्त समय के राजनैतिक 
वातावरण में सत्याअह और असहयोग का अर्थ जनता ने समझा 
अपने अधिकार की प्राप्ति के लिये संघर्ष और उसे बन्धत में रखनेयात्वी 
शक्ति को सहायता न करना | राजनैतिक दृष्टि से इन शब्दों का दूसरा 
अर्थ हो भी नहीं सकता। सावंजनिक आन्दोलन के रूप में उसे ख़्ब 
सफलता मिनी । शासक शक्ति के विरोध में पराधोनों का आन्दोलन 
सत्याग्रह और असहयोग के सिवा भोर कुछ हो भी नहीं सकता । देश 
और समय की परित्थितियों के अनुसार सत्याग्रह और असहयोग 
सशख्र या निशख्र दोनों ही प्रकार का हो सकता हे। भारत के लिये 
सशख सत्याग्रह और असहयोग का अवसर न था, न है। सत्याग्रह 
और असहयोग को निशख्र रूप से जनता की सामूहिक शक्ति के सहारे 
चत्ना सकने की सूझ भारत की राजनीति को महात्मा गाँधी की बड़ी 
भारी देन है । 

सत्याग्रह और असहयोग को निशस्ध और अद्दिसात्मक बना देने 
से वह आम जनता के दिये सुगम होगया। आम जनता की चीज़ 
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घन सकने का कारण सन्‌ १६२० के राजनैतिक शआ्न्दोज़न का जो 
विस्तार हुआ वह भारतवर्ष की मोजूदा पीढ़ी के जीचन में पक नयो 
और बहुत बढ़ी बात थी | भयभीत भर उत्साइह्टीन जनता के लिये 
सामूहिक रूप से आवाज़ उठा सकने का अपसर पा जैना साधारण 
घटना न थी। यद्यपि आन्दोज़न का उद्देश्य स्वराज्य पूरा न हो सका, 
फिर भी आन्दोलन के प्रदर्शन ने जनता में उत्साह शोर साइस भर 
दिया | जनता की इतनी वढी २/जनेतिक सेवा कर सकने के कारण 
महात्मा गांधी जनता फे लिये पूज्य होगये। भारत की राजनीति गांधी- 


बादी आध्यात्मिकता के भझ्राधीन होगई । गांधीवाद का महत्व और 
शक्ति बहुत बढ़ गई । वह देश के राजनैतिक आन्दोलन को शअआगे 


लेज्ञाने का साधन न रहा, वल्क राजनेतिक प्रान्दोज़न गांधीवाद के 
आदर्श को पूरा करने का साधन बनने द्वगा। गांधीवाद के झआादुश 
काँग्रेस के राजनैतिक कार्यक्रम का रूप लेने लगे । 

गांधीवाद केघल्न राजनीति ही नहीं | घह जीवन का एक दृष्टिकोण 
है| गांधीवादी धृष्टिकोण वेशानिक नहीं। वह इतिहास और तक के 
आधार पर नहीं चल्नता । उसका आधार है, विश्वास और संस्कार । 
विश्वास को दृढ़ बनाने के लिये गधीवाद मनुष्य की बुद्धि और विवेक 
का भरोसा नहीं कर सकता, वह सहारा लेता है भगवान की प्रेरणा का। 
भनुष्य की परिस्थितियाँ और उसके अनुभव बदलते रहते है। परिस्थितियों 
और अनुभव के आधार पर खा होने वात्ञा विश्वास, समय के अजुसार 
वद॒ज जायगा | विश्वाप्त का यद्द दठलना था उसकी अस्थिरता प्रवाह 
में वहती हुई नाव की भ्रस्थिरता के समान है। मनुष्य के विश्वास की 
नाव उसकी परिस्थितियों के प्रदाई पर बहती जाती है। यह क्रम 
विकास का मार्ग है। यदि प्रदाष् में नाथ को स्वाभाविक गति से बहने 
ने देकर ढांड जगाकर खड़ा कर देने का यत्ञ किया जायगा, तो भाव की 
अचस्था विपम होजायगी, भँयर पैदा होजायेंगे भौर वह हृन भी जा 
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सकतो है। सलुष्य के विश्वास और घारणा भी यदि परिस्थितियों के 
प्रवाह के अनुकूल बदलते न रहेंगे तो परिस्थितयों के प्रवाह में अद्चन 
पैदा करेंगे। जब मनुष्य समाज की व्यवस्था परिस्थितियों के विरुद्ध, 
विश्वास के आधार पर होगी तो परिस्थितियों ओर विश्वास में विरोध 
के कारण अव्यवस्था और अशान्ति पैदा हो जायगो । 

समाज को व्यवस्था-पूवंक चत्ञाये जाने के लिये नेतिरृता की 
दाग़बेल क्षगाई जाती है। परिस्थितियों के बदलने पर व्यवस्था का 
बदलना ज़रूरी होता है और उसके साथ हो नैतिकता की दशबेल भी 
नये सिरे से देनी पढ़ती है। यह विकास का क्रम.है और मनुष्य-समाज 
का लाखों वर्ष पुराना इतिहास, विकास के इस क्रम का ही विस्तृत रूप 
है। मनुष्य-समाज के अतीत अनुभव के आधार पर ही, भविष्य के द्षिये 
विकास का क्रम निश्चित किया जा सकता है । 

जोयन का एक संकुचित रूप है ज्नौर दूसरा विस्तृत। संकुचित 
रूप से जीवन समाज और परिस्थितियों की स्थिरता चाहता है। 
स्थिरता के बिना जोबन के ऐर नहीं जम सकते । उसमें पूरता तथा 
विकास की नयी संज्ञिज् की ओर बढ सकने की शक्ति नहीं आ सकती । 
जीवन का विस्तृत रूप झस्थिरता और परिवर्तन ( विकाप्त ) का है। 
जीवन की विस्तृत अस्थिरता और परिवर्तन के क्रम में जीवन की 
स्थिरता सीढियो या मंज़ित्लों के समान है। स्थिरता और परिषत॑न में 
विरोध नहीं । स्थिरता के ब्रिना परियतैन और विकास के किये परि- 
स्थिति और शक्ति पैदा नहीं हो सकती । इसी प्रकार परिवर्तन के बिना 
स्थिरता और पूर्णत। के क्षिये अदसर झऔोर परिस्थिति नहीं आ सकती ! 
स्थिरता और परिवर्तन एक दूसरे के लिये आवश्यक हैे। जीवन की रचा के 
लिये स्थिरता ओर जीवन के विकास के लिये परिचतन अवसर देता है | 
मजुष्य की संकुचित दृष्टि के सामने स्थिरता द्वी सब कुछ जान पढ़ती 
है, परिवर्तन को चह भूल जाता है । 
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संकुचित दृष्टि के कारण मलुष्य को स्थिरता से इतना भोह हो 
जाता है कि वह परिवर्तन से ढरने क्ृगवा है। परिवतन के लिये परि- 
रिथतियाँ मनुष्य स्वयम ही तेयार करता है परन्तु परिवर्तन का अवसर 
आ जाने पर वह उससे भयभीत द्ोने ढगता है। परिवर्तन का प्रवसर 
आ गया है, इस बात की सूचना समाज के सम्बन्धों में पेदा हो जाने 
वादे संकट और फऋ्यचस्था देते है। मनुष्य की संकुदित बुद्धि और 
आत्रत्ता की संकुचित वृत्ति# समाज में संकट और श्रव्यस्था को अल 
भव"करती है परन्तु एरिचर्तन के त्षिये कदम उठाने से उसे भय दक्वगता 
है। इस भय से बचने के किये चह परिवर्तन की आवश्यकता पैदा 
करनेवाले कारणों को दूर कर देना चाहती है। जो परिस्थितियाँ परि* 
बर्तन की आवश्यकता पैदा करती हैं, उन को दूरकर वह पहले की उस 
अवस्था में कौट चलने की बात सोचने त्गता है जहाँ परिवर्तन फी 
आवश्यकता अनुभव न हो रही थी। उस प्रवस्था में त्रौट चतने के 
लिये वह संत्तोष और त्याग की बात सोचने लगता है। मलुष्प- 
समाज के विकात में प्रत्येक परिच्तन के समय ऐस। ही हुआ | समाज 
की अ्ात्मरक्ता की विस्तृत और विराट प्रवृत्ति उसे विकास की ओर 
बढाती हैं परन्तु आत्मरक्षा की संकुचित दुत्ति उसे पीछे की ओर 
के जाना चाहती हे। इन दोनों दृत्तियों में जो संघर्ष होता है, वही 
फ्रान्ति का रुप ले लेता है । 

क्रान्ति या परिवर्तन से समाज में हल्चत्न ज़रूर होती हे परन्तु 
वह जीवन की शत्रु या हिंसा नहीं, वह जीवन की रक्षक और पोषक 
है। माता के गर्भाशय की परिस्थितियों में, शिक्षु के पूर्ण हो चुकने के बाद, 
शिशु के जोचन की रक्षा के त्ञिये, उसका नयी परिरिथतियों में आना 
आवश्यक होता है। ध्यवस्था के इस परिवर्तन में कुछ उथल्न-पुथज्ष या 

%# आत्मरक्ता की संकुचित वृत्ति की 4॥वों जज थी इधे/कफा 8० 
80'0000॥ कहां जा सकता है १ 
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पीढा भज्ुभव होती ही है परन्तु उससे बचने के किये शिश्ु को माता 
के गे में ही नहीं रहने दिया जा सकता। उससे माता और शिशु 
दोनों ही समाप्त हो जायेंगे । यही बात पुरानी व्यवस्था के गर्भ से 
, नरी व्यवस्था के जन्म के बारे में भी है । 

... इस बात में वैज्ञानिक दृष्टकोण और भांधीवाद का सेद है। 
 गाँधीवाद यह स्व्रीकार करता है कि समाज की वर्तमान अवस्था सें 
शोषण है और अच्यवस्था है। इन सब संक्ों भौर अर्यवस्थाओं का 
ठपाय भी वह करना चाहता है। परन्तु वह यह स्वीकार नहीं करता कि 
समाज में यह सब संकट ओर अध्यवस्था स्वाभाविक्र विकास से ही 
. पैदा होगये हैं और इनका उपाय भी विकास के इस क्रम को जारी रखना 
, ही है| भाज दिन संकट इसलिये अनुभव होरदे हैं कि समाज की परि- 
स्थितियों ने विकास के जिस परिवर्तन के लिये अचसर बनाया है, उसे 
रोका जा रहा है। भागे बढ़ने का मार्ग बन्द है। विपरीत इसके 
गांवीबाद संकट और अव्यवस्था पैदा, कर देनेवाक्षी परिस्थितियों को 
दोष देवा है। चह कट्दता हे हमें इन परिस्थितियों से पहले की 
अवस्था में कौट जाना चाहिये । मनुष्य ने अपने झनवरत परिश्रम और 
बरल्षिदान से भनुष्य-्जाति को सबल्न और समर्थ बनाने के लिये जिन 
. साधनों को पैदा किया है, उन्हें गांधीवाद संकट और अच्यवस्थाका कारण 
चताता है। वह कहता है मेशीन को मिटा दो क्योंद्धि मैशीन मनुष्य 
, का सामर्थ्य बढाकर उसे अन्याय और भ्रत्याचार की शक्ति देती है। वह 
यह नहीं सोचता कि मैशीन द्वारा सनुष्य की बदी हुईं शक्ति उसे समाज 
की भत्ताई करने का भी उतना ही अवसर देती है। वह यह नहीं 
, सोचता कि मैशीन की दानवी शक्ति उत्तदे मार्ग पर चद्वकर समाज 
, को संकट और अव्यवस्था में डाज्ष सकती है, तो सीधे मार्ग पर 
': अत़कर वह उसके जीवन को सुखम्रय तथा समर्थ सी बना सकती है। 
से शिक्षायत है कि मैशीन की सम्यता मनुष्य को स्वार्थी और 
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निदंय बचा देती है। परन्तु निर्शाव मेशोन तो स्वयम्‌ कुछ बना या 
विगाद नहीं सकती । सझुब्भ बनता है, अपनी व्यवस्था से ही | मैशीन 
की महाशक्ति को छोड़कर मलुष्य-समाज पंगु घन जाय, कया इससे यह 
कहीं अधिक भ्रच्छा नहीं दि समाज के कर्माण की दृष्टि से मेशीन की 
शक्ति का उपग्रोग करने के क्विये, समाज की व्यवस्था बदल दी जाम ; 
उसे नयी परिस्थितियाँ दी जायें जिनके द्वार पर वह आा ख़डा हुआ है 
समाज नत्री ध्यवत््या के प्रसव की पीढा से ध्याकृत हो रहा है। गांधी- 
वाद पुरानी व्यवस्था के पेट पर ॒ पट्टी बऑॉघकर इस प्रसव पीछा या हिंसा 
का उपाय करना चाहता हे | समाज विक्रास्त के मार्ग पर मेशीन के घोडे 
पर पूंद् की ओर मुखर करके बेठा हुआ है । घोड़े को चाल तेत्ञ है, हत* 
निये समान का तिर चकरा रहा हे | गांधीयाद यह स्वोकार नहीं करता 
ऊि समाज का मुख घोडे के मिर की ओर कर दिया जाय | वह कद्दता 
है, यह सवारी सर्वनाश कर देंगी, इसे समाप्त कर दिया जाय । 
गांधीवाद का मार्ग त्याग का है। वह शक्तिदीनता से शान्ति, 
अप्तामर्थ्य से संतोप और अभाव से समता ज्ञान/ चाहता है। संडार 
से विमुन्र हो कर बह संसार में जीवन बिताना चाहता है। गांधीवाद 
के इस कोकून & में वन्द्र होकर भारत की राजनीति विक्राप्त करना 
चाहती है। परिवर्तन को पंगु बना देने वाद्वी गरंधीवादी नीति, समान 
को संकट ओर अव्यवस्था से मुक्ति नहीं दिज्ला सकती । पीढा और भूख 
से तढपते समात्र झे जनता रूपी शरीर का हित गरांधीवादी नीति से 
पूरा नहीं हो सकता । यह नीति समाज के शरीर को शेगी बनाये 
हुये उन कीटठाणुश्रों की ही रक्ता कर रही है जो समाज के गोग से पुष्ट 
हो 7हे हैं | पुरानी परिस्थितियों की नेतिकता के शव को के! वह नवीन 
व्यवस्था के मार्ग में अ्रगंज्ञा मात्र बन रही है। गांधीचाद की इस 
विकास विरोधी नैतिकता से मुक्ति पाये बिना समाज स्वतंत्रता की ओर 
. #रेशम के कोठे का खोल कीफ्ती [ .  7/ः 
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गहीं जा सकता । भारतवर्ष के राजनेतिक विकास सें गति रुक जाने 
ते हम परेशान हैं परन्तु इसकी ज़िम्सेवारी हमीं पर है, क्योंकि हमने 
पति और विकास की विरोधी नीति के हाथ अपना नेतृत्व सोप रखा है ! 
पह सब बातें अस्पष्ट पहेली सी जान पढेंगी। इस पहली को सुलराने 
के लिये ही आगे के सब पृष्ठ लिखे गये हैं । 

शव-परीक्षा शब्द से यदि किसी को विरोध या वेमनस्थ की गंध 
शाये, तो इतना ही कहूँगा कि रागद्वेष का तो कोई कारण कत्पना में 
भी नहीं । केवल कर्तव्य संमसकर यह' काम करना पढ़ रहा है जो कुछ 
ज्ञोगों की नज़र में केवज्न दुस्साहस मात्र होगा । शव की परित्ता मनुष्य 
समाज के प्रति विरोध और घृणा की भावना से नहीं, उसके द्वित के 
क्षियेहों कीती है। भारत के राजनतिक स्वास्थ्य फे ज्िये गांधी- 
बाद--भारत की आधुनिक राजनोति-की शव परीक्षा जरूरी हे ! 

इस काम को ऋरने का निश्चय तो कई दिन से था परन्तु 'विप्लवी- 
टेक्ट' के काम से फुर्सत न सिल्ष रही थी। ८ जून को भारत रा 
कानून दफा रे८ में गिरफ्तार हो जाने पर इस काम को पूरा न कर 
सकने का खेद मन में लेकर जेल गया। उन मित्रों को धन्यवाद देना 
चाहता हूँ, जिन्होंने जमानत पर छुटा क्षिया और यह काम जेल जाने 
से पहले पूरा हो सका +। इस कठिन समय में पुस्तक के प्रकाशन में 
जिन साथियों से सहायता मित्ती, स्वयम्त जानते हैं, में उनका कितना 
आभारी हूँ । 


रात के डेढ़ बजे, 
१३ अगस्त १६४१ [ यशपाल 


# शायद जाना ही पड़े 


गांधीवाद 

“गाधीवाद नाम की कोई वस्तु है ही नहीं, न में अपने पीछे कोई 
सम्प्रदाय छोड जाना चाहता हूँ। मेरा यह दावा भी नहीं कि मैंने 
किसी नये तत्व या सिद्धान्त का श्राविष्कार किया है। मेने तो सिर्फ 
जो शाश्वत सत्य हैं, उनको अश्रपने नित्य के जीवन और प्रतिदिन के 
प्रश्नों पर अपने ढंग से उतारने का प्रयासमात्र क्रिया है। मुझे 
दुनिया को कोई नई चीज़ नहीं सिखानी है। सत्य और श्रहिंसा 
अनादि काल से चले आये हैं" “'॥ इसी सत्य और अहिंसा को 
चरितार्थ करना, महात्मा गांधी ओर उनके अ्नुयाइयों की संस्थाओं का 
आदर्श और उद्देश्य है| इस विषय में महात्मा गाबी आगे कहते हैं:--. 
“पऊपर जो कुछ मैंने कहा है, उसमें मेरा सारा तत्व, शान यदि 
मेरे विचारों को इतना वडा नाम दिया जा सकता है, तो समा जाता 
है। आप उसे गाधीवाद न कहिये, क्योंकि उसमें 'बाद” जैसी कोई 

बात नहीं है |” + 
महात्मा गाघी के शब्दों में ही यदि गाधीवाद को समभना हो तो 
सत्य, ओर अहिंसा की साधना ही मनुष्य का उद्देश्य है। गाधीवाद का 
मत है, व्यक्तिगत रूप से सत्य ओर श्रहिंसा की साधना से मनुष्य 
आध्यात्मिक उन्नति कर व्यक्तिगत पूर्णता प्राप्त करता है श्रोर सामूहिक 
रूप से इन गुणों की साधना द्वारा मनुष्य समाज में राम-राज्य? 
स्थापित हो सकेगा | गाधीवाद का सामाजिक और राजनेतिक आदर्श 


| अपने कार्य-क्रम के सम्बन्ध में महात्मा गाघी के विचार, 
“हरिजन बंध! २६-३-१६३१६!। 
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राम-राज्य है | संक्षेप मे सत्य, अहिंसा, सेवा श्रौर राम-राज्य की 
साधना ग्राधीवाद का आ्रादर्श है और यही उसका कारय-क्रम श्रोर 
साधन है | जित आदर्श, उद्देश्य और कार्यक्रम का प्रचार महात्मा गाधी 
करते हैं, उसका 'गाधीवाद? के नाम से पुकारा जाना उनकी इच्छा 
के अनुकूल नहीं। परन्तु महात्मा गावी के अनुयायी अपने तिद्धान्तों 
ओर कार्य-क्रम को जनता के सम्मुख रखते समय महात्मा गाधी का नाम 
इनके साथ जोड़ देना उपयोगी समभते हैं। दूसरे तिद्धान्तों से अपने 
सिद्धान्तों की ठुज्ञगा करते समय, अपनी पुस्तको, समाचार-पत्रों और 
बातचीत में वे 'गाधीवाद” शब्द का ही प्रयोग करते हैं | इसलिये 
यदि हम महात्मा गात्री की नीति, तिद्धान्तों श्रौर कार्य-क्रम का 
ज़िक करने के लिये गांधीवाद शब्द का उपयोग करें, तो यह श्रनुचित 
न होगा; न उसमें गलतफहमी के लिये ही कोई गुंजाइश होनी 
चाहिये। 

महात्मा गाधी का जीवन, विनय ओर त्याग का जीवन है। श्रपने 
नाम से सम्प्रदाय चलाने की महत्वाकांज्ा से इनकार करना ही उन्हें 
शोभा देता है परन्तु हमारे विचार में महात्मा गाधो को स्वयं भी इस 
नाम पर कोई एतराज़ नहीं। कराची कांग्रेस के मोके पर ( २४ माचे 
१६३१ ) अपने कार्य-क्रम का विरोध करनेवाक्नों को उत्तर देते समय 
उन्होंने 'वल' पूवंक कहा था--“गाघधी मर सकता है किन्तु गाधीवाद 
श्रमर रहेगा |? श्रपने तिद्धान्तों को महात्मा गाधी अमर समभतते हैं 
ओर दुखी, दरिद्र, पराधीन भारतवर्ष के कल्याण का उपाय भी उनके 
विचारमें इन्हीं सिद्धान्तो और कार्य-क्म से ही हो सकता है। इससे भी 
कहीं अ्रधिक विश्वास मद्यत्मा गाधी को अ्रपने तिद्धान्तों को शक्ति 
में है। अपने सिद्धान्तों द्वारा वे न केवल भारत से दुख, दारिद्रय 
है पुशाओ हुए कर देने का दिवाद दिक्ते है, गहिक संसर मर 


# कांग्रेस का इतिहास”, पु० ४६० । 


गाँधीवाद ] १६8 


में सुव्यवस्था, सुख ओर शान्ति का उपाय भी केवल अपने ही सिद्धान्तों 
में उन्हे दिखाई देता है। महात्मा गाधी के विचार में, या कहिये 
गाघीवाद के अ्रनुतार संसार, ख़ास कर संसार का वह भाग जो 
पश्चिमी सम्बता का उपयोग कर भोतिक समृद्धि की राह पर चत्न 
रह्य है, अ्वनति और नाश के गढ़े मे गिर रहा है। गाधीवाद की 
दृष्टि में भारतवर्ष के दुख, संकट ओर पराधीनता का कारण भी यही 
सम्यता है। भारत को ग्राम बना रखनेवाल्ी शक्ति को तो पश्चिमी 
सम्यता ने पेदा किया ही है, इसके इलावा पश्चिम की सम्बता 
स्र॒य॑ भारतवर्ष में प्रवेश कर इस देश को नष्ट कर रही है । यह सम्यता 
सत्य, अ्र्दिंसा, सेवा और धर्म के विपरीत है, इसलिये सवंनाशकारी 
है। गाधीवाद का उद्देश्य है, भारत को पश्चिमी सम्यता के पंजे से 
छुडकर सत्य, अहिंसा और धर्म के मार्ग पर ले जाना और इस देश 
में राम-राज्य क्रायम कर सुख तथा शान्ति की व्यवस्था करना | 
सत्य, अहिंसा और धर्म द्वारा मनुष्य समाज में सुख शान्ति ओर 
न्याय की स्थापना होनी चाहिये ; इस विषय में तो सभी वाद, सिद्धान्त 
ओर कार्य-क्रम सहमत है | सत्य अहिंसा और न्याय क्या हे ओर किस 
कार्य-क्रम से उसे प्राप्त किया जा सकता है, इसी विषय भ मतमेद हो 
जाता है। पश्चिमी सम्यता या मौतिकवाद ( 4227०आा ) को 
गाधीवाद मनुष्य समाज के लिये हानिकारक समझता है। अपने विश्वास 
के अनुसार वह मी सत्य, अ्रहिंसा ओर न्याय की स्थापना करने का यत्न 
करता है। भेद दोनो की विचारधारा में है। भौतिकवाद सासारिक 
परित्यितियों के विचार से मनुष्य समाज के सातारिक कल्याण को 
उद्देश्य समझता है| गाधीवाद मनुष्य के कल्याण के लिये सासारिक 
उन्नति को गौण और आध्यात्मिक उन्नति को मुख्य समभता है। गाधी- 
वाद की दृष्टि में सत्य, अहिंसा और न्याय का आधार आध्यात्मिक-शन 
और प्रेरणा है श्र मनुष्य जीवन का उद्देश्य सातारिकता से मुक्ति 
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पा कर आध्यात्मिक सुख को प्राप्त करना है। इसी उद्देश्य को लक्ष्य 
समझ कर ही गाधीवाद समाज की आर्थिक, सामाजिक और राजनेतिक 
व्यवस्था का ढाचा तैयार करना चाहता है [ 


सत्य और अहिसा का उद्देश्य 


मनुष्य श्रकेला नहीं रहता, न वह रह ही सकता है। समाज का 
अंग बनकर सामूहिक रूप से उसे रहना पढता है | किसी मनुष्य के 
व्यवहार का असर उसके साथ रहनेवालों के जीवन पर ओर उसके 
साथ रहनेवालों के व्यवह्दर का प्रभाव उसके अ्रपने जीवन पर पड़े बिना 
नही रह सकता । यह आवश्यक है कि प्रत्येक सनुष्य इस प्रकार व्यवहार 
करे कि वह दूसरों के लिये कष्ट और विरोध का कारण न बनकर 
उनका सहायक बन सके | जिस प्रकार के श्राचरण द्वारा मनुष्य व्यक्ति- 
गत और सामूहिक रूप से एक दूसरे का सहायक धनकर मुख-शान्ति 
ओर व्यवस्था में रहता हुआ उन्नति कर सके, जिस प्रकार वह व्यक्तिगत 
और सामूहिक रूप से अधिक शक्तिशाली बनकर विकास की और जा 
सके, उन तरीकों को निश्चित करने के लिये ही सिद्धान्त बनाये जाते 
हैं। इन सिद्धान्तो को ही धर्म का नाम दिया जाता है। 

मनुष्य जीवन का उद्देश्य श्रोर कतंव्य क्या है ! इस विश्वास में 
अनेक मतमेद हैं | इन मतमेदों के श्राधार पर ही मनुष्य की भिन्न-भिन्न 
सम्यताओ और धर्मों मे भेद हो जाता है। अ्रनेक मतभेद होने पर भी 
यह बात सभी मत के लोगों को स्वीकार होगी कि मनुष्य के जीवन कौ 
रक्षा करना आवश्यक है और उसके ज़िये उन्नति का मार्ग खुला रहना 
चाहिये | मनुष्य जीवित ही न रह सके तो यह सोचने का मोक़ा नहीं 
रह जाता कि उस के जीवन का आदर्श, उद्देश्य ओर धरम वया है ! 
जीवित रद्द कर ही मनुष्य अपने आदर्श, उद्देश्य ओर धर्म के विषय में 
चिन्ता कर सकता है और उसे सुधारने या उन्नत बनाने की बात सोच 
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सकता है। यदि मनुष्य अपने जीवन के लिये आदर्श, उद्देश्य और 
क॒तंव्य की वात सोचना चाहता है तो उसका सबसे पहला कतंव्य जीवित 
रहने के लिये प्रयत्न करना है। मनुष्य ने किया भी यही है। उसके 
व्यक्तिगत औ्रौर सामूहिक कार्यों का इतिहास इस बात का गवाह है कि 
मनुष्य जीवित रहने, भी प्रकार जीवित रहने श्रोर उत्तरोत्तर शक्ति 
ओर सामथ्य प्रातकर आराम श्रोर समृद्धि में जीवित रहने का यत्न 
करता आया है। इस उद्देश्य को पूरा करने के लिये ही मनुष्य ने 
आदर्श, उद्देश्य, कर्तव्य और धर्म के साधनों का व्यवहार किया है | 
इस उद्देश्य के पूरा करने के लिये मनुष्य ने जो विचार और निश्चय 
किये, जिन व्यवहारों का उपयोग किया, उन सब की 'खल्ा ही मनुष्य 
के धर्म और सम्यता का इतिहास है। मनुष्य जीवन को उद्देश्य और 
धर्म या कतंव्य को साधन मानकर भी कमी-कमी धर्म ओर कर्तव्य के 
लिये मनुष्य का जीवन बलिदान कर देना मुनासिव होता है | 

बलिदान ओर कृबानी की उपयोगिता तथा बुद्धिमत्ता को समझने 
के लिये यह ध्यान में रखना चाहिये कि मनुष्य एक व्यक्ति के रूप में 
अपना जीवन निर्वाह नहीं कर सकता। मनुष्य एक दूसरे के आसरे 
जीते हैं। जिस प्रकार एक मनुष्य शरीर में करोडो कोष्ठ (०2)$) या 
जीवाणु होते हैं, प्रत्येक अ्रगु एक पृथक जीव होता है परन्तु मनुष्य 
शरीर से पृथक होकर उन कोष्ठों ओर श्रणुओं का जीवन नहीं रह 
सकता | उसी प्रकार मनुष्य व्यक्ति भी मनुष्य समाज से प्रथक होकर 
अकेला जीवित नहीं रह सकता | 

व्यक्ति का जीवन समाज के जीवन से ही चल सकता है। व्यक्ति 
का हित-अद्दित, भलाई-बुराई समाज के हित-अहित ओर भलाई-बुराई 
पर निर्भर है | लाखो बरसों ओर पीढियो के अनुमव से मनुष्य इस वात 
को समझ गया दे कि वह समाज से पृथक जीवित नहीं रह सकता। 
मनुष्य की व्यक्तिगत उन्नति ओर शक्ति समाज की उन्नति पर ही निर्मर 
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है। मनुष्य का अपने हित, भलाई श्रौर उन्नति के इस राज़ को सममना 
ही उसकी बुद्धिमानी है ओर इसे भूल जाना या उसकी परवाह न 
करना ही मू्ता दे | धर्म और कर्तव्य के नाम पर व्यक्ति को वलिदान 
कर देने की श्रावश्यकता उसी समय अ्रनुभव होती है ; जव मनुष्य के 
व्यक्तिगत हित श्रौर समाज के द्वित में विरोध दिखाई देने लगता है | 

यदि गहरी नजर से देखें तो जान पड़ेगा कि मनुष्य को उसके 
अपने व्यक्तिगत हित और कल्याण फे विचार और इच्छा ने ही सामू- 
हिक्र और सामाजिक रूप से रहने का तरीक़ा सिलाया है। मनुष्य ने 
अपने व्यक्तिगत जीवन की रक्षा और विकास के लिये साधन के रुप में 
समाज का व्यवहार किया परन्तु यह विकास ऐसा हुआ कि व्यक्ति समाज 
का अंगमात्र बन गया | हमें यह वात भी ध्यान में रखनी चाहिये कि 
व्यक्ति की र्ा और उन्नति ही वास्तविक उद्देश्य है और समाज उसका 
साधन दै [यदि मनुष्य के जीवन का तरीका किसी और प्रकार का होंता, 
यदि वह वन्य पशुओं की माँति अपने जीवन की श्रावश्वकताये ग्रकेला' 
घूम-फिरकर पूरी किया करता, जैसे कि वह लाखों वर्ष पूर्व जंगली होने 
की अवस्था में करता था, तो समाज के साधन की आवश्यकता उसे 
न होती। मनुष्य ने अपना जीवन इस प्रकार का बनाया है कि वह 
समाज का अंग वने विना नहीं रह सकता | ऐसी श्रवस्था में जब व्यक्ति 
ओर समाज के हितों में विरोध दिखाई दे, तो उसमें व्यक्ति को वलि- 
दान हो जाना पढता है | इस प्रकार समाज में प्रकट होनेवाले अन्तर 
विरोध (अड्चन ) सूचना देते ह कि साधारण नियम के अनुसार 
यदि व्यक्ति अपना सवा पूरा करने का प्रयलल करता है, तो उससे 
उसके समाज के दूसरे मेम्बरों की मलाई मे रुकावट पढ़ती है या उससे 
समाज की हानि होती है | यदि व्यक्ति के स्वार्थ को पूरा करने के लिये 
समाज को हानि होने दी जायगी, समाज को नष्ट होने दिया जायगा, 
तो समाज के नष्ट होने पर व्यक्ति भी बच न सकेगा | 
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समाज में अन्तर विरोध की एक दूसरी अ्रयत्या भी हे। समाज में 
ऐसी अवस्था भी आ जाती है जब समाज की व्यवस्था के कारण व्यक्ति 
का निर्वाह कठिन हो जाता है। जेसे हम आजकल देखते हैं कि वेकारी 
के कारण योग्यता और इच्छा होते हुए भी मनुष्य कुछ नहीं कर पाता 
श्रौर मोहतानी की अ्रवस्था मे रहने पर वह दिन-प्रतिदिन अ्रयोग्य 
आर सामथ्यहीन होता जाता है । समाज की व्यवस्था-के कारण यह 
संकट फेवल एक व्यक्ति पर नही वल्कि समाज के श्रधिकाश लोगो पर, 
स्वयम्‌ समाज पर आता है। उसका उपाय हो सकता है, समाज की 
व्यवस्था में परिवर्तन । परिवर्तन का श्र्थ है, विरोध की अवस्था को दूर 
कर सुब्यवस्था कायम करना | अन्तर विरोध से समाज के व्यक्तियों और 
श्रेणियों में परस्पर संघर्ष श्रोर हिंसा होने लगती है | परिवर्तन इसलिये 
ज़रूरी होता है कि हिसा के कारणों को दूर कर ऐसी व्यवस्था क़ायम 
की जाय जिसमे समाज के सभी लोगों के लिये जीवित रहने का 
* स्थान हो और हिंसा के कारण न रहे | 

सत्य, श्रहिंसा और धर्म व्यक्ति और समाज की उन्नति ओर रक्षा 
के नियम हैं | जब कोई नियम या सिद्धान्त अपने उद्देश्य को पूरा करने 
में श्रसफल रहे, तो उन नियमों और सिद्धान्तों की यथार्थता पर गौरे 
करना ज़रूरी हो जाता है। जिस नियम और व्यवस्था को सत्य, अहिंसा 
ओर धर्म कहकर पुकारा जा रहा है, यदि वह समाज से हिंसा श्र 
विरोध को दूर करने में समर्थ नही, तो वह न सत्य है, न अहिंसा और 
न धर्म | सत्य, अहिसा और धर्म की कसोटी यह होनी चाहिये कि वह 
समाज से हिंसा दूर कर शान्ति और व्यवस्था क्रायम कर सकें। यह 
शान्ति और व्यवस्था मनुष्य समाज को संतुष्ट वगा सके और सब 
व्यक्तियों को समान रूप से विकास का अवसर दे सके | 
सत्य और अहिंसा कया हे ! 

सत्य श्रोर अ्रहिंसा क्या हे ! साधारणुतः सत्य भर अहिंसा के लिये 
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धर्म शब्द का व्यवहार किया जा सकता है। परन्तु फिर प्रश्न 
उठता है, धर्म क्या है! हमने यह देख पाया है कि धर्म ( तत्म, श्रोर 
अहिंसा ) का उद्देश्य व्यक्तिगत और सामाजिक जीवन की रक्षा ओर 
विकास है। जो तरीक़े श्रोर काम इस उद्देश्य को पूरा कर सके वे ही 
सत्य, श्रहिंसा और धर्म हैं। मनुष्य के व्यक्तितः ओर सामाजिक 
जीवन की रक्षा श्रौर उसका विकास सदा एक ही दरीक़े से नहीं हुआ | 
कारण यह है कि मनुष्य व्यक्तितत और सामाजिक रूप से सदा एक 
ही प्रकार की परिस्थितियों मे नहीं रहा। इस बात के लिये स्वयं मनुष्य 
समाज का इतिहास गवाह है। मनुष्य की बदलती हुईं परित्थितियों 
को समझ पाने के लिये हमे बहुत दूर श्रतीत के इतिहास में जाने की 
ज़रूरत नहीं | पिछले कुछ वर्षों के अपने इतिहास में ही हम इस 
सत्य को देख सकते हैं। भ्राज से पद्चीस वर्ष पूर्व हमारा जीवन जिस 
प्रकार का था, अपनी आवश्यकताओं को हम जिस प्रकार पूरा करते 
थे, विलकुल ठीक उसी प्रकार आज हमारा जीवन नही है। थ्राज से 
सेकडों और हज़ारों वर्ष पूर्व के मनु प्य जीवन भ्ौर हमारे श्राज के जीवन 
में श्रोर भी श्रधिक भेद है। परिस्थितियों के अनुसार आ्रावश्यकता 
को अ्रतुभव कर व्यक्ति ओर समाज की रज्चा भर विकास के लिये 
समाज में नियम बनाये जाते रहे हैं श्रोर यह नियम झावश्यक रूप से 
बदलते भी रहे हैं । 
सत्य, श्रहिंसा, सेवा श्रोर धस इन शब्दों का या इस भाव को 

प्रकट करनेवाले दूसरे शब्दों का प्रयोग मनुष्य समाज सदा ही करता रहा 
है परन्तु परिस्थितियों के अनुसार इन शब्दों से प्रकट होनेवाले कार्य 
ओर तरीक़े मिन्न-मिन्न रहे हैं| जिस समय और जिन परिश्थितियों में 
जो तरीका या कार्य व्यक्ति ओर समाज के जीवन रक्षा शौर विकास के 
लिये उपयोगी और आवश्यक हुआ, वहीं सत्य, अहिंसा, सेवा या धर्म 
समझा गया | इतिहास की परीक्षा से हम देख पाते हैं कि सत्य, भ्रहिसा, 
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सेवा श्रौर धर्म का क्रियात्मक रूप परिवर्तनशील है| दूसरी ओर 
गाधीवाद की दृष्टि में सत्य और धर्म शाश्वत तथा अपरिवतंनशील हैं 
वे मनुष्य के अपने निश्चय से बाहर एक श्रन्य शक्ति, ईश्वर की आशा 
और विधान हैं । 

(ाधीवादियों की दृष्टि मे जीवन का ध्येय और उद्देश्य जीवन 
की रक्ना और विकास नहीं। गाधीवादियों की दृष्टि मं--“जीवन का 
उद्देश्य परमेश्वर का साक्षात्कार करना है--जीवन के दूसरे सभी 
कार्य इस ध्येय को सिद्ध करने के लिये हैं |”? १ गाधीबाद कहता 
है “सत्य का अ्रथ है परमेश्वर--यह सत्य का पर (आध्यात्मिक ) 
अथवा ऊँचा श्रथ हुआ | अपर ( सातारिक ) श्रथवा साधारण अथ 
में सत्य के मानी है सत्य विचार, सत्यवाणी और सत्य कर्म [” २ 
गाधीवाद सत्य और परमेश्वर को एक ही वस्तु समझता हे परल्तु 
परमेश्वर ओर सत्य की परिमापा करते समय उन दोनों में भेद प्रकट 
हो जाता है। परमेश्वर की परिभाषा करते समय गाधीवाद कहता 
है-_“'इस परमेश्वर का स्वरूप मन और वाणी से परे है,--उसके 
सम्बन्ध में हम इतना ही कह सकते है कि परमेश्वर श्रनन्त, श्रनादि, 
सदा एक रूप रहनेवाला, विश्व का आत्मा रूप श्रथवा आधार रूप 
झोर उसका कारण है। वह चेतन अथवा शान-स्वरूप है | उसीका 
एक सनातन अस्तित्व है। शेप उब नाशबीन्‌ हैं। यदि एक छोटे 
शब्द का प्रयोग उसके लिये करना चाहे तो उसे हम सत्य कह सकते 
हैं।? ३ तक और बुद्धि के आसरे चलतेवाले व्यक्ति को श्राश्चर्य 
हुए विना नहीं रह सकता कि जिस वस्तु को गाधीवादी मन और 
वाणी से परे मानते हैं, उसके विपय में इतनी जानकारी उन्हे किस 
साधन से प्राप्त हुई ! जानकारी का साधन, मन ओर बुद्धि के सिवा 

(९ ) 'गावी विचार दोहन पृष् स० ४ | (२) पृष्ठ सं० ५। 
(३ ) पृष्ठ स० ४१ 
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ओर वकया हो सकता है? यदि हम कुछ देर के लिये यह मान भी ले कि 
परमेश्वर के विषय में गाधीवादियों की यह इत्तता सही है, तो इतना 
स्वीकार किये विना चारा नही कि मनुष्य के अनुभव, शान ओर जीवन 
में इस परमेश्वर का कोई भी गुण कहीं दिखाई नहीं पढ्ता | ऐसी 
अवस्था में इस परमेश्वर का साक्षात्कार किस प्रकार सम्भव हो 

सकता है ! 
गाधीवाद की दृष्टि में परमेश्वर ओर सत्य एक है। परमेश्वर की 
परिभाषा गाधीवाद की दृष्टि से हम देख चुके। सत्य की परिभाषा को 
भी समभना उपयोगी होगा ।<'जो विचार हमारी राग-द्वेषहीन, भ्रद्धा 
भक्तियुक्त तथा निणत्ष बुद्धि को सदेव के लिये, अथवा जिन 
परिस्थितियों तक हमारी दृष्टि पहुँच सकती है उनमें अधिक-से-अधिक 
समय तक के लिये उचित और न्याय प्रतीत होते हैं, वही हमारे लिये 
सद्दिचार हैं 6६, इस परिभाषा के दो भाग हैं। अन्तिम भाग 
परिस्थितियों के श्रनुसार अनुभव से सत्य की जाँच के सिद्धान्त को 
स्वीकार करता है परन्तु पहला भाग परिस्थितियों की जाँच करने के 
साधन, तक ओर बुद्धि पर भक्तियुक्त होने की पावन्‍्दी लगा देता है। 
भक्ति का अर्थ है, ईश्वर में विश्वास | उस ईश्वर में, जो मन और 
वाणी से परे है। जो वस्तु मन और वाणी से परे है, उसका हमारी 
दृष्टि ओर अनुभव मे आ सकतेवाली परित्थितियों से क्या सम्बन्ध हो 
सकता है! बुद्धि के मक्तियुक्त होने के साथ ही उसके निष्पक्ष होने की 
आवश्यकता पर भी ज़ोर दिया गया है| जो बुद्धि भक्तियुक्त है, 
अर्थात्‌ पहले ही भगवान्‌ हैं, इस बात को स्वीकार कर चुकी है और 
यह भी मान घुकी है कि समाज और ससार का विधान उस शक्ति 
के आसरे है, वह भगवान्‌ की इच्छा द्वारा क्नयम व्यवस्था में श्रन्याय 
ओर अत्याचार का मौजद होना कैसे स्वीकार कर सकती है ! ऐसी बुद्धि 

(१) 'गाधी विचार दोहन' पु्ठ सं० ५। 
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यदि वह समाज मे अ्रत्याय ओर श्रत्याचार का मौजद होना स्वीकार 
करेगी भी तो उसका दोष समाज की व्यवस्था में स्वीकार न कर, 
मनुष्य के दुगुंणों के दी माये जड़ेगी। इस प्रकार गाधीवाद जब 
मनुष्य व्यक्ति और समाज के लिये जीवन की रक्षा श्रौर विकास के 
नियमों सत्य और धर्म को निश्चित्‌ करने की बात सोचता है, तो 
उससे पहले ईश्वर का खूँटः गाडकर ईश्वर विश्वास और भक्तियुक्त 
बुद्धि की रस्सी व्यक्ति ओर समाज के गले मे बाँध देता है। परिणाम 
यह होता है कि समाज उस दायरे से बाहर नहीं निकल सकता जहाँ 
उसके विकास के लिये पर्यात्र स्थान न होने के कारण एक मनुष्य 
दूसरे मनुष्य को कुचलकर हिंसा कर रहा है| 

गाधीवाद की दृष्टि में सत्य-धर्म का उद्देश्य जीवन की रक्षा ओर 
विकास नही, वल्कि ईश्वर से साक्षात्कार है । यह ईश्वर विश्व का 
आत्मारूप और आधाररूप है | ईश्वर को विश्व का श्रात्महूप और 
आधाररूप मानने का श्र हुआ कि विश्व भ्रोर समाज की व्यवस्था ईश्वर 
के विधान के अनुसार है। ईश्वर चेतन श्रोर श्ञान स्वरूप है इसलिये 
उसके इस विधान में कोई भूल-चूक नहीं हो सकती | समाज मे यदि 
मनुष्य को अत्याचार और सकट अनुभव होता है, तो वह मनुष्य के 
अपने दुर्गुणों के कारण ! इस श्रत्याचार ओर संकट का उपाय यह है 
कि मनुष्य इसे अ्रत्याचार और तकट न समझ, त्याग ओर संतोष द्वारा 
सत्य और अहिंसा की साधना से मगवान्‌ से साक्षात्कार करने का यत्न 
करता रहे | ईश्वर की आ्राशा और प्रेरणा से तेयार किये गये विधान में 
पखितंन द्वारा सुधार करने की चेष्टा करना भगवान्‌ के शानस्वरूप, 
चेतन और पूर्ण होने मे सन्देह करना है | भगवान्‌ की प्रेरणा क्या है ! 
इस विषय में शंका की गुंजाइश नहीं, क्योकि मगवान्‌ मन ओर वाणी 
से परे हैं। भगवान्‌ की प्रेरणा क्या है! यह जानने भ्रोर दूसरो को 
समझा देने का लाइसेस केवल महात्मा लोगों को है | 
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हम भगवा से प्रेरणा नहीं प्रात्त कर सकते परन्तु यह तो सोच 
सकते हैं कि भगवान्‌ नाम की वस्तु या शक्ति कही है भी या नहीं ; जहाँ 
से प्रेरणा श्राती है। हमे समझाया जायगा, भगवान के देश तक तुम्हारी 
पहुँच ही नही, तब ठुम मग्रवान्‌ के बारे में खोज या छान-बीन करोगे 
केसे ! भगवान्‌ के देश तक हमारी पहुँच न सही, परन्तु ख़यम्‌ अपनी 
अवस्था, और परित्यिति की खोज शोर छान-बीन तो हम कर सकते 
हैं | भगवान्‌ जिस “विश्व के श्रात्मरूप शोर आधाररूप हैं,! उठ विश्व 
को तो हम देख श्रोर सम सकते हैं। हम यह देखना और जॉचना 
झाउश्यक समभेंगे कि परमेश्वर के श्रनन्त श्रोर श्रनादि होने के गुण 
इस विश्व में क्या प्रभाव दिखाते हैं। हमें उनसे वया सहायता मिल 
सकती है ? हमारे लिये उन्होंने कोन मार्ग निश्चित्‌ किया है ! 
सृष्टि की उत्तत्ति और विकास के इतिहास को खूब छान लेने के 
बाद भी इस सृष्टि मे किसी अ्रनादि, अनन्त ओर एक रस रहनेवाली 
शक्ति के सचालन का सुबूत हमे दिखाई नहीं देता | इस सृष्टि के 
श्रनादि, अनन्त, श्ञान स्वरूप और चेतन शक्ति द्वारा संचालित होने का 
तरीक़ा होना चाहिये था कि सृष्टि का एक उद्देश्य निश्चित्‌ कर इसे एक 
निश्चित्‌ मार्ग पर चलाया जाता । भनुष्य भी उस चेतन और शान 
स्वरूप शक्ति का अंग है, उसी शक्ति को मनुष्य में व्यापक होकर उसके 
कार्य-क्रम को निश्चित्‌ करना चाहिये था| इस नाते मनुष्य के काम भी 
आरम्भ से ही पूर्ण भर भूल-चूक रहित होने चाहिये थे परन्दु मनुष्य को 
हम शने-शनेः बनता हुआ देखते हैं | मनुष्य के विकास के इतिहास को 
देखकर हमे त्वीकार करना पढता है कि वह जैसा चेतन शोर जानवान 
थाज है, सदा से वेसा नहीं रहा । मनुष्य अ्रपनी चेतना ओर ज्ञान से जो 
कुछ आज कर सकता है, पचास बर्ष पहिले उतना नहीं कर सकता 
था ; सौ वर्ष यूई उससे कम और एक हजार वर्ष पूर्व और भी कम । 
मनुष्य की चेतना के शने;-शनें: उन्नति करने की बात से जब इनकार 
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नहीं किया जा सकता तो यह भी मानना पड़ेगा कि किसी समय वह 
बहुत ही सूक्ष्म रही होगी | मनुष्य की यह चेतना मनुष्य के विकास के- 
साथ-साथ उन्नति करती आई है। जब मनुष्य अपनी उन्नति की 
आ्रारम्मिक अवस्था भे रहा होगा, उसकी चेतना भी वेसी ही रही 
होगी ; जेसी पशुओ्रों कौ होती है। श्राज भी हम देखते हैं कि चेतना कम 
या अ्रधिक सभी जीवों में होती हे । सभी जीव उसी श्रनादि, अ्रनन्त,, 
चेतन, ज्ञान स्वरूप, सम्पूर्ण विश्व में समाये रहनेवाले भगवान्‌ के अश 
हैं फिर उनमें चेतना समान रूप से क्यों नहीं! मनुष्य में ही यह 
चेतना सबसे अधिक बढ़ गई, तो इसमें मनुष्य की अपनी भी कुछ करनी 
होगी ही | 

मनुष्य को जब श्रपनी चेतना के बढाने की स्वतन्नता है, तो 
उसे अपने जीवन क्रम को, अपने सत्य को बदलने की भी न केवल 
खतंत्रता ही है बल्कि ज़रूरत भी हे | ऐसी अवस्था में मनुष्य का सत्य 
परमेश्वर के कमी न बदलने वाले--गाघधीवादी-सत्य से मिन्न है। 
मनुष्य के जीवन का सत्य उसके जीवन के विकास के साथ-साथ, मनुप्यः 
जिन परिस्थितियों में पहुँचता है, अपने कार्यों से वह जिन परिस्थितियों 
की रचना करता है, उनके अनुसार बदलता रहता है | परन्तु गाधी- 
वादी सत्य श्रचल ओर अ्रपरिवर्तन-शील हे, वह मनुष्य की परिस्थितियों 
के अनुसार नयी व्यवस्था तेयार करना नही चाहता । जब परिवर्तन की 
आवश्यकता उसके सामने आकर खडी हो जाती है, वह समाज को पीछे 
की ओर ले जाने का ही यत्न करने लगता है। 

गाधौवादियों का कहना हे, गाधीवाद कोई नई वस्तु नहीं, वह 
केवल शाश्वत सत्य है। शाश्वत का श्र है, सदा एक श्रवस्था मे रहने- 
वाला। मनुष्य के जीवन में कोई परिस्थिति, कोई कार्य शाश्वत 
नहीं| इसलिये काल्पनिक शाश्वत सत्य मनुष्य की आवश्यकता पूरी 
नहीं कर ध्षकता। अ्रतीत की कल्पना के आधार पर खड़ा हुआ यह 
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सत्य केवल भनुष्य को विकास के मार्ग पर रोकने का काम कर सकता 
है। दस प्रकार के शाश्वत सत्य को गढने का क्रिसी समय चाहे जो 
प्रयोजन रहा हो, श्राज उसका केवल एक ही उद्देश्य है। वह उद्देश्य 
है, सत्य को ईश्वर का अ्रंग बताकर मनुष्य के वश और शक्ति से परे 
की वस्तु ठहदरा देना। मनुष्य से समाज की व्यवस्था बदलने का श्रधि- 
कार छीन कर, ईश्वर प्रेरणा के फन्‍्दे भे उल्लका देना | 
मनुष्य को अनन्त, अनादि और शाश्वत सत्य, भगवान्‌ का अंश 
स्वीकार कर लेने पर हम इस बात के लिये बाध्य हो जाते हैँ कि समाज 
की व्यवस्था को भी शाश्वत सत्य समझ ते | समाज में यदि कहीं हमे 
अन्तर विरोध दिखाई दे, तो समाज की व्यवस्था को बदलने का हमें 
अधिकार नहीं रह जाता बल्कि हम श्रन्तर विरोध को कुचल देने और 
उनके कारणों को दूरकर देने का स्वप्न देखने लगते है| हम ऊपर कह 
आये हूँ, समाज में श्रन्तर विरोध उस समय प्रकट होते हैं जब समाज एक 
मंज़िल को पार कर विकास की दूसरी मंज़िल में पहुँचने का यत्न करता 
है। शाश्वत सत्य की रस्सी से समाज को श्रतीत से बॉध गाधीवाद नई 
व्यवस्था के लिये प्रयत्न के श्रधिकार से रोक देना चाहता है। गाधीवाद 
स्वयम्‌ प्रगति के मार्ग पर न चल, आँखें मूँदकर भगवान्‌ को गुहरा फैवल 
प्राथना करना चाहता है। गाधीवाद परिवर्तन श्रौर क्रान्ति से डरकर 
उन कारणों को ही दूर कर देना धाहता है जो क्रान्ति के लिये श्रवस्था 
तैयार करते हैं । इसी उद्देश्य से गाधीवाद कहता है, मैशीनों को दूर करो ! 
क्योकि मेशीन ने समाज में पैदावार का तरीका बदल दिया है, उमाज 
की व्यवस्था और परस्पर सम्बन्ध बदल जाना भी ज़रूरी हो गया है। 
समाज में श्रेणियों के हितों का सघर्ष दूर करने के लिये व्यवस्था 
मे परिवर्तन करने की सलाह न दे वह दलितों को देता है त्याग का 
उपदेश | श्रर्थात्‌ श्रपने हितो को चिन्ता न करो | परन्तु पीछे लौटने 
का यह ढग प्रकृति-विरुद्ध है। मनुष्य ते मेशीन का विकास गाधीवाद 


सत्य और अदिसा क्या है ! ] ३१ 


के भगवान की तरह लीला करने के लिये नहीं किया। वह उसके 
इज़ारो पीढ़ियों के परिश्रम का फल है ओर उसके भविष्य समाज की 
नींव है। गाधीवाद के कहने से वह मेशीन को छोड़ नहीं सकता। 
जिन श्रेणियों के हितों में परस्पर विरोध है, उनके एक दूसरे को पिता 
और पुत्र समझ लेने से ही उनके विरोध दूर होकर शान्ति स्थापित 
नहीं हो सकती | 

विकास जीवन का प्राकृतिक गुण है। विकास के मार्ग में अन्तर 
विरोध भी प्राकृतिक रूप से ही आता है| विकास होता है सीढ़ी- 
दर-सीढ़ी। प्राणियों या समाज की प्रत्येक अवस्था एक सीढ़ी होती 
है| एक अ्रवस्था या व्यवस्था भ समाज के लिये जितना विकास 
सम्भव होता है, उसे प्राप्त कर लेने पर विकास का मार्ग आगे बन्द 
हो जाने से, समाज में श्रन्तर विरोध के रूप में सघषं ओर हिंसा 
प्रकट होने लगती है| ऐसी अवस्था में परिवर्तन की ज़रूरत होती है | 
समाज में मौजूद व्यवस्था की स्थिति मे विरोध फूट पढ्ते हैं। मोजूद 
व्यवस्था की स्थिति (॥655) और विरोध की प्तिस्थिति (॥॥(- 
489) में सघषं के परिणाम में एक नई स्थिति (9//85) पैदा 
होती है, जो पहले मौजूद स्थिति ओर उसमे प्रकट हो जानेवाले विरोधों 
के समन्वय से आती है | सघप के वाद समन्वय के परिणाम में पैदा 
होनेवाली व्यवस्था नये विकास के लिये स्थिति पेदा करती है | स्थिति 
में विरोध पैदा होना, ओर संघर्ष के परिणाम स्वरूप विकास के लिये 
नई स्थिति का पेंदा होना | यह समाजवादी विचारधारा का आधार 
इन्द्ात्मक भोतिकवाद (08/९(/८8| |४/९॥॥४॥७॥) कहलाता है। 

सणज के जीवन में इन्द्रात्तक भोतिकबाद ओर आध्यात्मबाद 
का भेद हम इस प्रकार समझ सकते हैं| हम एक समाज की 
कल्पना करते हैं जिसमे लोगों का निर्वाह मुख्यतः खेती पर होता है। 
बड़े-बड़े ठाकुर लोग भूमि के मालिक हैं। उनकी रियाया खेती करती 
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है| मालिक की आह बिना यह लोग अपना पर-भूमि छोब्क 
कहीं नहीं जा सकते | प्रणा ठाकुर की भूमि जोतती है इसतिपे 
लगान देती है। अपनी ज़रूरत की वस्तुयें लोग खयं तेयार क 
लेते हैं। उनकी आवश्यकताये मी बहुत थोडी हैं | थोद्य-बहुत व्यापार 
है। इस समाज में सुख शान्ति बसती है। ठाकुर पिता भर प्रजा पु 
समान है। इसे समाज की एक “स्थिति? समझ लीजिये | 

इस समाज मे मनुष्यों की संख्या बढ़ने लगती है परन्‍्तु भूमि नहीं 
बढती | भूमि के जिस टुकड़े से पहले चार प्राणियों को निखार 
होता था उससे अत्र छः को करना पड़ता है। ठाकुर अपना तगाव 
लिये जाता है। नई चीज़े बाज़ारों में आने लगती हैं। छोदी गो 
मैशीन वनाकर लोग पहले से अधिक सामान तैयार करने लगते हैं। 
व्यापारी धन जमा करने लगते है। मैशीन द्वारा हम की श्र 
सस्ता और अधिक सागान पैयार होता है । व्यापार बढता है, 
कारीगर मैशीन का उपयोग करते हैं। सब कारीगर मेशीन का उप 
भही कर सकते, इसलिये व्यापरी कारखाने खोलकर सामान तवारे 
करते हैं | व्यापार बढ़ने से श्रधिक माल की ज़रूरत होती है | व्यापारियों 
को काम पर लगाने के लिये मज़दूर काफी नहीं मिलते। 
और मज़दूरों मे कगडा होता है | मालिक देना तो कम चाहता है पर 
मजबूर है| गाँवो मे ठाकुरों की भूमि में प्रजा अधिक बढ गई है। 
सभी लोग भूमि का एक ठुकडा चाहते हैं इसलिये ठाकुर की 
की अपेज्ता अधिक लगान लेने का मौका है। एक तो प्रजा की 
संख्या बढ़ने और भूमि कम होने से कष्ट था, दूसरे लगान बढ़ने पते 
कष्ट बढा | ठाकुर के सन्तान बढ़ रही है, दूसरे उसे झुपये की अ्रपिर्क 
ज़रूरत है क्योकि पहले से अधिक ऐश के सामान बाज़ार में मिलते है| 
ठाकुर के सभी बेटे ठाकुर बनना चाहते हैं, पर वे ठकुराई कह 
करे ठाकुर की प्रजा चाहती है क्ि वह व्यापारियों के 
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' में मज़दूरी कर निर्वाह करें, पर इस बात की आज्ञा नहीं। सभी ओर 
' क्ष्ट और परस्पर विरोध पेदा हो जाते हैं। यह सब विरोध स्वय॑ 
समाज के भीतर से पेदा हो गये हैं| इन अन्तर विरोधों में समाज 
का निर्वाह नही हो सकता। इन्द्वात्मक मौतिकवाद कहता है, 'स्थितिः 
में 'प्रतिस्थितिः पेदा हो गई है इसलिये संघ हो रहा है | आध्यात्मवाद 
कहता है, समाज में लोम और हिंसा बढ़ गई है, इसलिये पाप हो रहा 
है| द्वान्द्ात्मक भौतिकवाद बताता है, क्रान्ति द्वारा व्यवस्था बदल 
कर नई स्थिति या समन्वय लाना चाहिए | आध्यात्मवाद कहता हे, 
त्याग ओर सतोष करो, फिर पुरानी शान्ति आ जायगी | 

समाज में क्रान्ति हो जाती हे | नई व्यवस्था में निश्वय होता है, सब 
मनुष्य स्वतंत्र और समान हैं | किसी को किसी पर हुकूमत करने का 
अधिकार नही, सबको स्वतत्रता है, जहाँ चाह परिश्रम करे, कमायें, धन 
इकट्ठा करें| किसी को किसी की सम्पत्ति छीनते का अधिकार नही। 
ठाकुर की प्रजा के जो लोग चाहते हैं, व्यापारियों के कारखानों में 
मज़दूरी करने लगते हैं। वे स्तंत्र हो गये, जहाँ काम मित्षा, किया | 
मज़दूर काफी मिलने लगी। निर्वाह के दूसरे साधन निकल आये। 
भूमि की तंगी महसूस नहीं होती। व्यापार और पेदावार बढ़ने 
लगे। नये आविष्कार होने लगे, सब ओर ख्तंत्रता, अधिकारों की 
समानता, और प्रजातंत्र कायम हो जाता है | समाज मे व्यक्तिगत और 
सामाजिक उन्नति ओर विकास का मार्ग खुल जाता है | 

समाज मे क्रान्ति के बाद समन्वय से पेदा हुईं स्थिति में जितना 
विकास हो सकता था हो गया | एक युग बाद उसकी भी सीमा आ 
जाती है | खतंत्रता से धन कमाकर इकट्ठा करने से परस्पर 
मुकाबिला होने लगता है| व्यापार में मुकाबिले से कम धनवान लोग 
निर्धभ और धनी लोग बहुत अधिक धनवान हो जाते हैं। मज़दूरो 
कौ संख्या बहुत बढ़ जाती है परन्तु मेशीनों के विकास से थोड़े से ही 
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आदमी बहुत-सी पैदावार कर लेते हैं। वेकारी फेल जाती है। पैदावार 
के साधनों के मालिकों को अग्रवसर रहता है कि पेदावार की मेहनत 
करनेवालों से चाहे जितना श्रधिक परिश्रम कराये श्रोर चाहे जितनी 
कम मज़दूरी दे। ऐसी अवस्था से आध्यात्मवाद कहता है, समाज में 
पाप और हिंसा फैल रही है, त्याग और संतोष से काम तो ; पुरानी 
अवस्था में लौट चलो | इन्द्रात्तक भोतिकवाद कहता है, समाज में 
श्रन्तर विरोध फिर पेदा हो गये हूँ । पैदावार के नये साधनों के श्रनुतार 
नये सिरे से संगठन करने की श्रवश्यकता है। यदि हम लोट चलने 
की बात सोचे तो कितनी सीढ़ियाँ उतरना पड़ेगा ! हम वनमानुस की 
स्थिति में पहुँचकर भी न रुक सकेंगे, वर्योंकि इससे भी नीचे से विकास 
की सीढ़ी पर चढ़ना हमने शुरू किया था। भनुष्य स्वभाव की प्रकृति 
आगे बढ़ना ही है| 

हमारे समाज में क्दम-क़ृदम पर अव्यवत्था विरोध और हिंसा 
दिखाई दे रही है। इन विरोधों श्ौर हिंसा के कारणों की खोजकर 
हम इस परिणाम पर पहुँचते हैं, कि समाज की मौजूदा व्यवस्था में 
अन्तर विरोध पेदा हो गये हैँ | इस समय नई व्यवस्था या समन्वय 
की आ्रावश्यकता है। नई व्यवस्था के लिये नई विचारधारा की ज़रूरत 
है ; जिसका अ्रथ होता है कि सत्य, श्रहिंसा ओर धर्म की भावना का 
संस्कार नये सिरे से होना चाहिए । परन्तु गाधीवाद समाज से विरोध 
ओर हिंसा दूर करने का दम भरते समय कहता है, कि वह किसी 
नये तत्व का आविष्कार नहीं कर रहा। गाधीवाद पुरानी जी 
परित्थितियों में बने सत्य के शिकंजे को नई और बदली हुई 
परिस्थितियों पर जकड़ देना चाहता है। ऐसा करने का परिणाम 
होगा कि उस सत्य, अ्रहिंसा और न्याय की पुरानी धारणा में तथा 
समाज की नई परित्थितियों में लगातार संघर्ष होता रहेगा। यह 
संघर्ष उस समय तक होता रहेगा, जब तक कि सम्राज की जीवन 
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रक्षा और विकास की प्रवृत्ति सत्य, अहिसा और न्याय की धारणा के 
पुराने समय के शिकंजे को नई परिस्थितियों के अनुसार वदल नहीं 
देगी | यदि हम कल्पना करें कि पुराने समय की सत्य, अहिंसा 
और न्याय की धारणा के शिक॑जे को गाधीवाद त्याग, सहनशीलता 
और अहिंसा की नई पुस्तियाँ श्रोर कील-काँटे लगा समाज को 
जकडकर उसकी प्रवृत्तियों को घोंद देने ओर दवा देने लायक बना 
देगा, तो इसका अर्थ है कि समाज अधमरी श्रवस्था भें सिसकता 
रहे | परन्तु ऐसा हो नही सकेगा, क्योंकि यह बात समाज की जीवन 
श॒क्ति भ्रौर विकास की प्रद्वति के विरुद्ध है | 

इस देश को पुरानी परिस्थितियो की जीणं ओर वेकाम केचुली 
उतार कर फेकनी ही पड़ेगी। वह उसकी गति में रुकावट पेदा कर 
रही है । शाश्वत, अनादि, अनन्त सत्य की इस पुरानी केचुली को, जो 
अपने समय में अपना काम पूरा कर जुकी हे, गाधीवाद का नया 
नाम दे देने से, उसे एक करोड वेर सत्य, अहिंसा, सत्वाग्रह, सेवा 
और धरम का नाम दे देने से भी वह उपयोगी नहीं वन सकेगी। उसे 
भगवान्‌ की प्रेरणा बताकर अंधविश्वास के सहारे आकर्षक बनाया 
जा सकता है परन्तु उपयोगी ओर साथक नहीं बनाया जा सकता। 
सत्य, अहिंसा और धर्म की उस धारणा को मनुष्य समाज ने जिस 
व्यवस्था की सहायता और रजक्जा के लिये गढ़ा था, उसका उपयोग 
वह कर चुकी है। मनुष्य समाज उसका सार श्रहण कर चुका हे। 
अब वह केवल निस्सार फोक के समान है| उसे समाज के अंग में 
लिपटाये रहने से वह समाज को सशक्त नहीं वना सकेगी | समाज की 
नई आती हुई अवस्था भे उपयोगी ओर साथंक न होने के कारण वह 
न सत्य है, न श्रहिंसा, न धर्म ; क्योंकि वह समाज के लिये जीवन रक्ता 
ओर विकास का साधन नहीं बन सकती। बीते हुए समय की 
परिस्थितियों में पेदा हुई यह धारणा यदि समाज के मस्तिष्क से चिपटी 
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रहेगी, तो इसका परिणाम होगा कि जीवन रक्षा और विकास के मार्ग 
में, समाज की प्रगति में दकापट आती रहेगी | 
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धर्म की खोज में मनुष्य खूब बावला बनता है। वह धर्म के 
अस्तित्व को अपने जीवन में अनुभव तो करता है परन्तु उसे पकढ 
नहीं पाता | ठीक उसी तरह जिस तरह कस्तूरूहिरन कस्तूरी की सुगंध 
को अनुभव कर उसे पाने के लिये उल्टी-सीधी छुलाँगे लगाता है 
परन्तु पा नहीं सकता । जनसाधारण के विश्वांस के ग्रनुसार 
कस्वूरी रहती है, हिरन के पेट मे ही। वही अवस्था मनुष्य के धर्म 
की भी है। धर्म जीवित रहने का प्रयत्ञ है। यह धर्म मनुष्य के 
शरीर में ही रहता है, परन्तु वह उसकी खोज करता है, न जाने कहाँ- 
कहाँ! मंदिर, मसजिद, गिरजे में ओर श्रनन्त, अ्रमादि, शाश्वत, सत्य 
परमेश्वर में। इस सब काह्यनिक धर्म की प्रतिष्ठा करके भी धर्म 
मनुष्य के अपने प्रयत्ञ ओर शक्ति में ही रहता है, क्योंकि जीवन का 
वह उद्देश्य जियकी पूर्ति के लिये धर्म का साधन मुहस्या किया 
जाता है, मनुष्य की शक्ति श्रोर प्रयत् से ही पूरा होता है । 

धर्म क्या है; यह प्रश्न बार-बार क्यों उठता है! इसलिये 
कि धर्म को वास्तव में ही बार-बार नये रूप में निश्चित करने कौ 
आवश्यकता पढ्ती है। एक प्रकार की परिस्थितियों में जीवन के 
लिये रक्षा और विकास का एक क्रम तैयार कर धर्म के नाम से पेश 
किया जाता है। परित्थितियों के बदल जाने पर नये ढॉचे में वह - 
क्रम ठीक नहीं बैठता, इसलिये नये कार्य-क्रम की ज़रूरत पढ्ती है 
और धर्म के विषय में विवाद आरम्भ हो जाता है। परित्थितियों के 
अनुसार बदलनेवाले धर्म के अतिरिक्त क्या धर्म का कोई ऐसा मूलतत्व 
भी है, जो बदलते हुए धर्म के कार्य-क्रम की धुनियाद में स्थिर रहता 
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है! घमं के इस मृत्नतत्व की पहचान बताने के लिये धर्म गुदओों 
ओर नीतिजो ने उपदेश दिया है । 
“आहार निद्रा मय मेथुन॑च सामान्यमेतत पशुमिन॑राणाम्‌ , 
घ॒र्मोहि तेशामपिकों विशेषो घर्मेण होना पशुमिसमाना ॥” 

खाना पीना, नींद लेना, संतानोत्पत्ति यह सब तो मनुष्यों 
ओर पशुओ में समान हैं। मनुष्य की विशेषता यह है कि उसमें 
“धर्म? ओर अ्रधिक है। उसके न होने से मनुष्य वेसीग और पूँछ का 
पशु है। इस मूल्॒भूत धर्म से हमारे ऋषियों का अ्रमिप्राय क्या है ; 
सो उन्होंने स्पष्ट नहीं किया | शायद उनका अ्रमिप्राय रहा हो कि 
पशु तो प्रकृति में पैदा होकर जैसी श्रवस्था और परिस्थिति पाते हैं, 
उसके आधीन रहकर जीवित रहने का 'प्रयत्ञ करते जाते हैं | परल्तु 
मनुष्य कार्य-क्रम बनाकर जीवन को चलाता है। वह कोन काम है, 
जिसे पशु नहीं करता ओर मनुष्य करता है ! इस प्रश्न का स्पष्ट 
ओर क्रियात्मक उत्तर दिया है, समाजवाद के सिद्धान्तों को वैज्ञानिक 
रूप देनेवाले विद्वान कार्ल माक्स मे | मार्क्स का कहना है--पशु 
जिन प्राकृतिक अवस्याओं में पेदा होते हैं, जब तक सम्भव होता है, 
उन्ही मे निर्वाह करते हैं| प्राकृतिक परिस्थितियों के वदलने पर वे 
अपने जीवन का क्रम बदलने की चेश्टा करते हैं ओर स्वयं मी बदल 
जाते हैं। पशुओ्ो को प्रकृति मे जीवन के साधन जेसे मिलते हैं, उनका 
अयोग कर “वे जीवन रक्षा किये जाते हैं परन्तु मनुष्य अपने लिये 
जीवन के साधन, या जीवन के लिये आवश्यक पदार्थों को पैदा करने 
के साधन खय॑ उत्पन्न करता है। यह है अन्तर मनुष्य और पशु में 
जो मनुष्यत्व॒ की नीज है, मनुष्य के धर्म का मूलतत्व है। इस सत्य 
को आधार बनाकर चलने से आध्यात्मवाद और काल्पनिक धर्म की 
बुनियाद पर खडा दर्शन शाज्र, जिसका कि गाधीवाद सिसकता हुआ 
रुप है, क्रियात्मक ओर कर्मशील दर्शन में वदल जाता है। जित दर्शन 
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शात्ध में मनुष्य विधना--अनादि, अनन्त, शाश्वत शक्ति के हाथ का 
खिलोना न रहकर, अपने भाग्य 'और भविष्य का निर्माता बने 
जाता है। 

मनुष्य अपने जीवन के साधनों या पेदावार के साधनों को स्वयं 
बनाता है, यह मामूली बात नहीं । इस शक्ति से मनुष्य श्रन्य जीवों 
की भाँति प्रकृति की दया पर निर्भर नहीं रहता । श्रन्य जीवों के लिये 
परिस्थिति का श्र है, भोतिक और प्राकृतिक परिस्थितियाँ। मनुष्य 
के लिये परिस्थिति का अथ भौतिक ओर प्राकृतिक परित्यितियों के 
इलावा उन परित्थितियों से भी है, जिन्हे मनुष्य स्ववम्‌ तैयार कर लेता 
है। मनुष्य द्वारा तैयार की गई परित्थिति से श्रमिप्राय उसके 
बनाये पेदाबार के साधनों, उनके विकास और समाज की व्यवस्था से 
है। पेदावार ओर बँटवारे की व्यवस्था ओर साधनों में परिवर्तन थ्राने 
से मनुष्य की परिस्थितियाँ बदल जाती हैं, उसके जीवन-निर्वाह का ढंग 
बदल जाता है। वह न केवल अपनी आवश्यकताओं को पूर्ण करने 
के नये साधन बनाता है, बल्कि नयो आवश्यकतायें भी बनाता जाता' 
है | इस परिवर्तन से उसके जीवन का ढंग बदले बिना नहीं रह सकता। 
प्रत्येक अवस्था में अपनी बनाई परिस्थितियों के श्रतुतार मनुष्य श्रपने 
लिये व्यवस्था मी बना लेता है। परित्थितियाँ श्रथात्‌ जीवन निर्वाह के 
साधन ओर ढंग बदलने पर व्यवस्था श्रर्थात्‌ व्यवहार के तरीके श्रोर 
भनुष्यों के परस्पर सम्बन्ध भी बदल जाते हैं। व्यवस्था का श्र्थ है, 
मनुष्य को व्यक्तिगत रूप से ओर सामाजिक रूप से किस प्रकार श्राच- 
रुण करना चाहिये, यही सत्य या धर्म का क्रियात्मक ओर व्यवह्वारिक 
रूप है 
४ परिस्थितियों के श्रनुसार सत्य या धर्म का क्रियात्मक रुप बदलते' 
रहना श्रावश्यक है। अलबता सत्य-धर्म का मूल प्रयोजन, मनुष्य की 
जीवन रज्ञा ओर विकास, सदा एक सा बना रहता है। इसके साथ ही 
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इस विषय में सन्देह नही रह जाता कि धरम या सत्य मनुष्य अपने उपयोग 
के लिये स्वयम्‌ ही बनाता है। धर्म या सत्य चाहे वह परमेश्वर हो या 
कुछ और मनुष्य के लिये ही है। मनुष्य सत्य, धर्म या भगवान्‌ के लिये 
नही | इस सत्य को फ्रास के फिल्लासफर वोल्टेयर ने यह कह कर स्वीकार 
किया था, कि यदि परमेश्वर न भी हो, तो उसे बनाये रखना चाहिये 
क्योंकि उसका विचार मनुष्य को न्याय के मार्ग पर कायम रखता है| 
४ थह आश्चय है कि भनुष्य स्वयम्‌ ही उचित मार्ग का निश्चय 
करे और उस पर कायम रहने के लिये ईश्वर का विचार साधन 
रूप से तैयार कर सके, परन्तु अपनी बुद्धि से अपने हित के भाग 
पर क़ायम न रह सके | वोल्टेयर का यह तक ओर उन सब लोगों की 
ईश्वर पर विश्वास रखने की दलीले, जो ईश्वर विश्वास द्वारा मनुष्य 
समाज को न्याय के मार्ग पर रखना चाहती हैं, ईश्वर विश्वास का एक 
दूसरा ही प्रयोजन प्रकठ करती हैं | अर्थात्‌ जो लोग विद्वान्‌ हैं, शक्ति 
सम्पन्न हैं, उनके लिये ईश्वर का होना न होना बरावर है | ईश्वर का 
भय या विश्वात उन्ही लोगो के लिये आवश्यक है, जो सत्य, धर्म 
और उचित को स्वय नहीं पहचान सकते | सत्य धर्म और उचित 
को कौन पहचान सकता है, और कोन नहीं पहचान सकता ; यह वात 
बहुत हद तक इस बात पर भी निर्भर करती है, कि सत्य, धर्म और 
उचित वया है, ओर उसे निश्चित किसने किया है। जो व्यक्ति या 
श्रेणी सत्य, धर्म, उचित और न्याय का निश्चय करती है, सत्य धर्म 
और न्याय को समभने में कोई कठिनाई उस श्रेणी को नहीं हो 
सकती | क्योंकि सत्य, धर्म ओर न्याय खय॑ उन्हीं की इच्छा के 
अनुसार, स्वय॑ उन्हीं के मस्तिष्क से, उनकी आवश्यकताओं और हितों 
को पूरा करने के लिये पेदा होते हैं | इस प्रकार के घर्म श्र न्याय 
का पालन करने के लिये इन लोगों को किसी मय की आवश्यकता 
नहीं, न समाज में क्रायम शासन की, न ईश्वर की झाशा की | 
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समाज में क्रायम शासन श्रौर ईश्वर की श्राश द्वारा धर्म और 
न्याय का पालन उन्हीं लोगो से कराने की आवश्यकता होती है, जो 
समाज के शासन में अपना लाभ नहीं देखते। जिनका शोषण करने के 
लिये उन्हें वश में रखने की आवश्यकता होती है। दूसरी भरेणी को 
वश भे रखकर, शोषण करनेवाली भ्रेणी अपनी स्थिति श्रोर श्रधिकार 
बनाये रखने के लिये ही सरकार कायम करती है। यह भेणी श्रपने 
हित की व्यवस्था की रक्चा के लिये नियम बनाती है ओर इन नियमों 
को श्रपनी शक्ति द्वारा समांज के अधिकाश भाग पर लागू करती है। 

जैसे श्रौर शक्तियाँ हैं, वेसे एक शक्ति विश्वास की भी है। इृश 
शक्ति को मनुष्य ही तेयार करता है और स्वयं इसके आधीन हो जाता 
है। यह विश्वास ही ईश्वर की आशा है। शासक ओर शोषक भेणी 
और शक्तियों के साथ इस शक्ति का भी उपयोग अपने व्यवहार फ्रे 
लिये करती हैं। शोषितों को समझाया जाता है कि भगवान्‌ ने 
समाज में व्यवस्था कायम की है। जिस व्यक्ति श्रोर श्रेणी को जो 
स्थान उन्होंने दिया है, उसे उस स्थान पर ही रहना चाहिये। 
मालिक को पिता के स्थान पर रहकर श्रोर सेवक को श्राभित या 
युन्न के स्थान पर रहकर अपना-अ्पना कार्य औ्रर धर्म पूरा करना 
चाहिये । 

ईश्वर के नाम से समाज की व्यवस्था को मानकर चलने का 
उपदेश भी समय-सयय पर, जिस श्रेणी का शासन या आधिपत्य 
समाज में होता है, उसी भेणी के हित के अनुसार बदलता रहता है। 
जिस समय समाज में गुलामी की प्रथा थी, ईश्वर की आश्नुसार 
गृलास के लिये यही धर्म था कि वह मात्तिक की सेवा में अ्रपने प्राण 
झण्ण कर दे | उस समय के धर्माचायों और न्यायाचा्यों की दृष्टि 
में गृज्ञामों से पशुओ की भाँति काम लेकर उन्हे मनुष्यों के अ्रधिकारों 
से वंचित रखना कोई अन्याय नहीं था| उस समय कै न्यायप्रिय 
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'विद्वान्‌ सुक्रात, जिसने न्याय ओर विचार स्वाधीनता के लिये स्वयं 
विषपान कर श्रपने प्राण दे दिये, ग्रल्ञामी को न्यायोचित और 
सम्यता के विकास के लिये आवश्यक समभता था । सुक्रात यूनानी 
समाज के मालिकों की भेणी का व्यक्ति था। अपने समाज का हित 
ही उसकी दृष्टि में न्याय था | 
जीवन की रक्षा और उसे विकास की श्रोर ले जाने की व्यवस्था 
के लिये ही न्याय की प्रणाली निश्चित की जाती है। समाज में 
आधिपत्य करनेवाली श्रेणी अपने हित और स्वार्थ की दृष्टि से दी 
न्याय की धारणा निश्चित करती है। इसे पक्षपात भी नहीं कहा 
जा सकता | आधिपत्य करनेवालौ श्रेणी की दृष्टि मे उस श्रेणी की 
जीवन रक्षा भर विकास का अवसर देनेवाली व्यवस्था ही न्याय, 
सत्य और धरम है। इस न्याय, सत्य और धर्म के लिये वे या उस 
श्रेणी के कुछ लोग प्राण तक न्योछावर कर सकते हैं। परन्तु इन 
'लोगों के इस बलिदान से भी ऐसी व्यवस्था, जो दूसरों का शोषण 
करती हो, न्याय नही वन सकती | 
*“ इसके विपरीत शोषित या दलित भेणी शाक्ति संचय कर जब 
समाज की व्यवस्था में परिवर्तन कर देती हे, तब सत्य, धर्म, न्याय 
की धारणा ओर ईश्वर की आजा बदल जाती है। ठाकुरशाही # 
के समय राजा ओर ठाकुर को ईश्वर का प्रतिनिधि माना जाता था | 
जनसाधारण पर उन्हे शासन करने का अ्रधिकार भगवान्‌ द्वारा 
दिया गया समझा जाता था | परन्तु जब मध्यम वर्ग ने क्रान्ति कर 
शासन की बागडोर अपने हाथ में लेत्नी, समाज का शासन उन्हीं लोगों 
के हितों की दृष्टि से होने लंगा। इस परिवर्तन से सत्य, धर्म और 
न्याय की धारणा का पुराना रूप बदल गया | पहले विश्वास किया 
जाता था, राजा या सरदार भगवान्‌ के प्रतिनिधि हैं और उन्हे प्रजा 
+ ठाकुरशाही से श्रमिप्राय सामन्तकाल से है 
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पर शासन करने का भ्रधिकार भगवान्‌ का दिया है | राजा के विरुद्ध 
आवाज़ उठाना महापाप है । प्रजातंत्र व्यवस्था कायम होने पर 
कहा जाने लगा, भगवान्‌ ने सब मनुष्यों को एक समान पेदा किया 
है। खतंत्रता प्रत्येक व्यक्ति का जन्म सिद्ध भ्रधिकार है। गृलामी की 
प्रथा महापाप ओर श्रत्याचार है। इसी प्रकार आ्राज हमारे समाजमें, 
पूँजीपति ओर ज़मींदार श्रेणी का प्रभुल हैं, इसलिये समाज की 
व्यवस्था में न्याय सम्पत्ति की रक्षा के नियमों के अनुसार होता है। 
पूँजीवाद का श्राधार है, सम्पत्ति पर व्यक्ति के स्वामित्व का 
अधिकार | इसलिये इस समाज में किसी की भूमि से एक तिनका 
तोड़ क्ेना पाप श्रोर हिंसा है। किसी की संचित समत्ति में ते एक 
चावल उठा लेना अन्याय ओर अपराध है| परल्तु हज़ारों मनुष्यों से 
अधिक मूल्य का काम कराकर, उन्हे उनके परिभ्रम का कम मूल्य देकर, 
उनके परिश्रम के फल की चोरी कर लेना पाप नही | पूँजीवादी और 
ज़मीदारी प्रणाली का सत्य, अहिंसा, धर्म और न्याय इस एक 
उदाहरण से स्पष्ट हो जाता है। मौजूदा समाज में इसी सत्य, अहिसा, 
धर्म ओर न्याय की प्रतिष्ठा है ओर इस धर्म पर भगवान्‌ की 
स्वीकृति की मोहर लगी हुई है। गाधीवाद इसी सत्य, श्रहिंसा और 
धर्म की प्रतिष्ठा से समाज में सुख शान्ति ओर न्याय क्वायम करना 
चाहता है। परन्तु पूँजीपति और ज़मीदार श्रेणी की सत्य अहिंसा गाधी- 
बाद का समर्थन पाकर भी, उस श्रेणी के लिये सत्य श्रहिंसा नहीं बन 
सकती, जिनका शोषण इस व्यवस्था द्वारा हो रहा है | क्योंकि इस 
सत्य, श्रहिसा से शोषित श्रेणियाँ--किसान, मज़बूर और मध्यम श्रेणी 
के नौकरी पेशा लोगों के जीवन की रक्षा श्रोर विकास नहीं हो सकता | 
यह श्रेणी यदि जीवन रक्षा ओर विकास का श्रघिकार चाहती है, तो 
उसे इस उद्देश्य को पूर्ण करनेवाल्री सत्य और श्रहिंता को स्थापित 
करना होगा | यह सत्य वतंमान मनुष्य समाज की परिस्थितियो, 
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उसके जीवन निर्वाह के साधनों ओर ढंग को देखकर ही निश्चित 
करना होगा ! 
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मनुष्य क्या करना चाहता है, क्या उचित समभता है, इस 
बात का प्रभाव व्यक्ति के जीवन और समाज की व्यवस्था पर बहुत 
हद तक पढता है | मनुष्य किस वात को चाहता है उचित- 
अनुचित समभता है, इसमें उसकी विचारधारा का हाथ रहता है | 
समाज श्रपने बीते हुए जीवन के अ्रनुमवों ओर तक के आधार पर 
भविष्य में अपने लिये राह निश्चित करता है| प्राकृतिक परित्यितियाँ 
भी मनुष्य के जीवन पर प्रभाव डालती हूँ, परन्तु उससे अधिक प्रभाव 
मनुष्य द्वारा स्वयम्‌ तैयार की गईं परिस्थितियों का उस पर पड़ता है। 
मनुष्य की विचारधारा, उसकी न्याय-श्रन्याय की धारणा भी उसकी 
परिस्थितियों का अंग होती है | किन ठिद्धान्तों पर चल कर 
मनुष्य को अपना भाग निश्चित करना चाहिए, इस विषय में दो 
प्रकार के विचार हैं। एक पद्धति को आ्राध्यात्मवाद और दूसरी को 
भौतिकवाद कहा जाता है| 

आध्यात्मवाद सृष्टि और मनुष्य से परे अलौकिक शक्ति मे विश्वास 
रखता है। उस शक्ति को ईश्वर का नाम दिया गया है। ईश्वर की 
परिमाषा और परिचय कई प्रकार से दिया जाता हे परन्तु हम यहाँ 
गाधीवाद की परिभाषा को लेकर हो चलेंगे, क्योंकि गाधीवाद का यह 
दावा है कि ईश्ववादी सम्प्रदायो मं किसी प्रकार के मतभेद की 
ज़रूरत नहीं। गाधीवाद के अनुसार ईश्वर की परिमाषा एक दफे हम 
ऊपर दे आये हैं, “ईश्वर श्रनन्त, अनादि, सदा एक रूप रहनेवाला, 
विश्व का आत्मारूप श्रथवा आधाररूप ओर उसका कारण है; वह 
चेतन अथवा ज्ानत्वरूप हे। उसी का एक सनातन अ्रस्टिव है। 
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शेष सव नाशवान हैं [” वास्तव में सृष्टि ओर सृष्टि के अंग मनुष्य 
को ईश्वर ने बनाया है या नहीं ; ईश्वर ने नहीं बनाया, तो बनाया किसने 
है ; ईश्वर को किसने बनाया है ; यदि ईश्वर स्वयम्‌ पेदा हो सकता है, 
तो सृष्टि स्वथम्‌ पैदा क्यों नहीं हो सकती ; आ्रादि प्रश्नों को छोडकर 
हम केवल यह देखने का यत्र करेंगे कि सृष्टि ओर मनुष्य समाज 
के क्रम में शानस्वरूप, चेतन ओर अनादि, अनन्त परमेश्वर के विधान , 
का आमास मिलता है या नहीं ! सृष्टि की रचना और विकात में 
भगवान्‌ या किसी अ्लोकिक शक्ति का विधान होने का भथ है, कि 
सुष्टि की रचना एक निश्चित उद्देश्य से की गई है और एक निमश्नित 
क्रम पर सृष्टि का काम चल रहा है। परन्तु सृष्टि ओर मनुष्य का 
इतिहास इस बात का समन नहीं करता | न केवल सृष्टि किसी 
निश्चित उद्देश्य से निश्चित मार्ग पर नहीं चत्न रही, बल्कि शानस्वरूप 
श्रनादि, अनन्त परमेश्वर द्वारा तैयार किये प्रोग्राम पर चने से जेसी 
संघर्षहीन पूर्णता सृष्टि या मनुष्य समाज में होनी चाहिए. थी, वह 
नही है| इसके विपरीत हम सृष्टि और समाज में सब्र और संघर्ष के 
द्वारा विकास होता देखते हैं 
जहाँ संघर्ष ओर विकास होगा, वहाँ पूर्णता या एक समान रहने 
का गुर नहीं हो सकता | विषमता और अ्रपूर्णता को दूर करने के लिये 
ही संघर्ष और विकास होता है। सृष्टि में श्रौर मनुष्य जीवन में संघर्ष 
ओर विकास है, पूर्णता और संतोष नहीं है, इस बात को बड़े से बढ़ा 
ईश्वरवादी भी भ्रत्वीकार नहीं कर सकता | ईश्वर की परिभाषा के गुण 
सृष्टि में कहीं मौजूद नहीं, तो ईश्वर के सृष्टि का श्राधार होने का अर्थ 
या ; यह बात केवल इश्वरवादियों और गाधीवादियों की कल्पना ही 
बता सकती है । यदि यह मान लिया जाय कि सर्व शक्तिमान इश्वर की 
इच्छा से ही संघर्ष ओर विषमता है, तो इस कुत्क को वेमानी ज़िंदद के 
सिवा और कया कहा जायगा ; क्योंकि यह दलील ईर फे प्रभाव का 
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कोई प्रमाण नहीं दे सकती | यदि मनुष्य की अ्रपूर्णता, त्रुटियों और 
संघर्ष को भी ईश्वर की ही इच्छा माना जायगा, तो मनुष्य के लिये 
 अपूर्ता, च्रुठियों और संघर्ष से बचने की कोई राह नहीं रह जाती | 
मनुष्य समाज में होनेवाली हिंसा, विरोध, भ्रत्याचार और पाप से 
मुक्ति श्रात्त करने के यत्ञ एक विफल मूख॑ता हो जायेंगे | मनुप्य का 
उनसे मुक्ति पा उकना सम्भव ही नहीं, क्योकि यह सब तो उसी शक्ति 
' की इच्छा ओर विधान से है जो सृष्टि का आधार है, सर्व शक्तिमान 
है और इसे वनानेवाला है। गाधीवाद एक शोर अरत्व, हिंसा और 
पाप से मुक्ति प्राप्त करने का उपदेश देता है, दूसरी और मनुष्य को 
ईश्वराद और श्राध्यात्मवाद की रस्सी से बाँध ईश्वर के विधान से पेदा 
होगये सघर्ष, विरोध, हिंसा और पाप के मँवर में असहाय छोड देता है । 
सब कुछ भगवान्‌ की इच्छा से है, यह मान लेने के वाद मनुष्य 
को व्यक्तित और सामाजिक रूप से सुधारने श्रौर उन्नत बनाने 
के प्रयन का कोई अ्रथे॑ नहीं रह जाता। उसे सत्य, धर्म और 
अहिंसा का उपदेश देना भी व्यथ है; क्योंकि मनुष्य तो कठपुतली 
मात्र है, जिसका धागा भगवान्‌ खींचते हैं | कठघुतली यदि 
ठीक ढंग से नहीं नाचती, उसके हाथ पेर उतने और वेवक्त चलते 
हैं, तो इसका उत्तरदावित्व रस्सी खींचनेवाले पर है, कठपुतती 
पर नहीं । भगवान्‌ को सृष्टि का रचयिता श्रोर संचालक मान 
लेने पर भगवान्‌ की इच्छा ही सत्य और धर्म मानी जायगी और 
भगवान्‌ की इच्छा ही मनुष्य के दुष्कृत्यों का कारण ठहरेगी $ पो फिर 
सत्य, धर्म और मनुष्य के पाप में विरोध कहाँ रहता हे ! यही कहना 
कठिन हो जायगा कि कौन काम सत्य तथा धर्म के अन्तरगत है और 
कौन काम पाप के | इस प्रकार की विचारधारा से प्रभावित होकर 
ही मनुष्य निराश होकर कहने लगता है, सब कुछ भगवान्‌ की 
इच्छा और लीला मात्र है | यह संसार और मनुष्य के प्रयत्ष सब 
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माया ओर भ्रम हैं, मनुष्य का उद्देश्य फेवल ईश्वर से साक्षात्कार करना 
ही होना चाहिए । यही तो गाधीवाद है, जिसकी जड में संघ से मय 
की निराशावादी श्रौर हतोत्ताह मनोइत्ति मौजूद है। है 
संसार और संसार के संघर्ष को केवल भगवान्‌ की माया समभने 
की विचारधारा का परिणाम होता है कि मनुष्य शान्ति श्रोर संतोष की 
खोज में संघर्ष न कर कल्पना करने लगता है। संसार की वास्तविकता 
को वह साया सममककर, उससे उदास होकर निष्कियता में जीवन की 
सफलता समभने लगता है। निष्कियता का दूसरा नाम है त्याग। 
संसार में संघर्ष है, संघर्ष में कठिनाई ओर विरोध भी सामने श्राता है। 
जब मनुष्य को यह विश्वास हो जायगा कि संसार नश्वर, भिथ्या और 
भाया ही है, अनन्त और श्रनादि केवल भगवान्‌ हैं, तो वह मिथ्या 
ओर माया के लिये संघर्ष और कठिनाई का मुक़ाबिला कर संसार में 
आगे बढने की चेष्टा क्यों करेगा ! क्यों न पूर्ण भगवान्‌ की गोद में 
सिर छिपा, कल्पना में ही सुख दवढ़ने छगेगा ! ऐसी भावना व्यक्ति को 
समाज के लिये श्रनुपयोगी और बोझ बना देती है। यह भावना जिस 
समाज में घर कर जाती है, वह समाज ससार के संघर्ष में प्रकृति और 
परिस्थितियों पर विजय पाने का उत्साह छोड़, एक काल्पनिक नशे से 
शान्ति ओर संतोष प्राप्त करने के स्वप्न देखने लगता है | ऐसे समाज 
में बीरता संघर्ष द्वारा आगे बढ़ने में नही, बल्कि कुछ न कर, कष्ट 
सहने और कष्ट को कष्ट न समझने में ही समभी जाती है | ऐसे समाज 
में कष्ट के कारणों को दूर कर जीवन को समर्थ बनाने और श्रावश्य- 
कताओं को पूर्ण करने को 'भोग” समझा जाता है। आवश्यकताओं को 
कम करने और अपनी आवश्यकताओं को भुल्लाकर अपने आपको 
सुखी समभने और ऐसा ही विश्वास करने का उपदेश दिया जाता है। 
समाज में ऐसी मानसिक अवस्था या विचारधारा उस समय 
आ जाती है जब समाज किसी एक मंज़िल की परिस्थितियों में जितनी 
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उन्नति सम्मव होती है, कर लेता है ओर विकास द्वारा आगे बढ़ने के 
मार्ग मे अडचनें आने लगती है। इन अडचनों के कारण स्वाभाविक 
तौर पर समाज में असंतोष अनुमव होने हूगता है ओर संघ की 
आशंका पैदा हो जाती है। असंतोष दूर हो सकता है, संघर्ष द्वार 
अडचनों को दूर करने से | अड्चनो को दूर करने के लिये ज़रूरत 
रहती है कि समाज में शक्ति, समृद्धि ओर सामथ्य प्राप्त करने की 
भावना हो | यदि असंतोष को दूर करने का उपाय त्याग और मुक्ति को 
खोज समझा दिया जायगा, तो समाज अ्रसतोष को दूर करने के लिये 
संघर्ष द्वारा विकास के प्रयत्ञ को छोड शियिलता की ओर जाने लगेगा | 
समाज की व्यवस्था में अनुभव होनेवाली अ्डचनों को परिवर्तन या 
ऋान्ति द्वारा ही दूर किया जा सकता है | क्रान्ति समाज के असंतुष्ट 
त्ञोग ही करते हैं। समाज की शासक श्रेणी, जो मौजूदा व्यवस्था से 
संतुष्ट रहती है, क्रान्ति का विरोध करती है | समाज में परिवर्तन को 
रोकने के लिये यह श्रेणी सदा ही आ्रवश्यकताश्रों को पूरा करने की 
निन्‍्दा और त्याग और संतोष द्वारा काल्यनिक आआत्मिक शाति पाने 
ओर स्वर्ग प्राप्त करने का उपदेश देती है, ताकि उनके हाथ से अधि- 
कार छीनने का प्रयत्ञ न किया जा सके | इस प्रकार की भावना से 
शासक श्रेणी और धर्माचाय श्रेणी, जो समाज की ऐसी ही मावनाज्ं 
पर जीवित रहती है, दोनों का ही लाभ होता है। भारतवर्ष में ऐसा 
ही हुआ। खेती के युग की व्यवस्था में क़बीलो द्वारा शासन पद्धति 
चल्लाकर भारतीय समाज जितनी उन्नति सम्भव थी कर चुका, तब 
समाज में असतोष के लक्षण दिखाई देने लगे | क्त्रीलों की व्यवस्था 
में ब्राह्मणों का प्रशुत्त था। राजा को ब्राह्मण के इशारे पर नाचना 
पड़ता था ।* 


# पुराणों तथा इतिहास में “ #पुराणों तथा इतिहास में त्ाकषणों और चत्रियों में स्थान-स्थान पर युद्ध और च्षत्रियों में स्थान-स्थान पर युद्ध 
होने के जो वर्णुन मिलते है, ने क्त्रियों के विद्रोह की ओर संकेत करते है 


पे [ गांधोवाद्‌ 


ब्राह्मण धर्म का भवरण पहन कर भारतीय समाज में एक भेणी 
राज्य कर रही थी | बोद्ध धर्म की क्रान्ति के रुप में निम्न श्रेणी के 
क्षत्रियों, शूद्रों तथा सव॑ साधारण ने श्रस॑तोष प्रकट कर व्यवस्था में परि- 
वर्तन करने का प्रयत्न शुरू किया । उस समय असंतोष श्रौर विद्रोह कीः 
लहर को दबाने के लिये गीता उपनिषदों तथा दूसरे धार्मिक प्रन्थो के 
रूप में आध्यात्मिकता की एक लहर आ्रायी, जिसने सातारिकता को व्यर्थ 
माया बताकर सत्य ओर धर्म के पालन-त्याग, सतोष-द्वारा मोक्ष की 
राह बता सामाजिक संघर्ष को शिथिल्न कर दिया | बौद्ध धर्म समानता 
श्रौर श्रहिंता का उपदेश देता था। बोद धर्म की अहिंसा निम्न 
श्रेणियों की अधिकार की माँग थी, जो शक्ति प्रयोग और वर्ण व्यवस्था 
के अधिकारों से होनेवाली हिंसा को मिठा देना चाहती थी। इस 
अहिसा का प्रयोजन था, समाज से उन विषमताओं ओर श्रहुचनों को 
दूर करना ; जिन्होंने से साधारण जनता को बेबस कर दिया था ! 
यह अ्रहिंसा साधारिक थी। ब्राक्षण धर्म ने इसे सासारिकता को 
आध्यात्मिकता से दवा कर जनता में संतोष ओर त्याग की शिथिलता 
का प्रचार किया | परिणाम यह हुआ कि भारतीय समाज संघर्ष के 
मार्ग से हट गया और उसका विकास भी शिथित्ञ हो गया। इस 
आध्यात्मिकता ने भारत में ब्राह्ण धर्म की शरण ले राज्य करनेवाले 
समाज के अधिकारों की रक्ना तो उस समय करदी परन्तु सर्व साधारण 
जनता को निस्तेज और शिथिल कर दिया | इसका परिणाम हुआ देश 
आनेवाले विदेशी आक्रमणों का मुकाबला सफलता पूर्वक न कर सका । 
इसके पश्चात्‌ आ्राध्यात्मिकता की प्रबल लहर इस देश में मुग़ल्ों 
के राज्य के अन्तिम भाग में आई। इस समय के आध्यात्मिक नेता 
तुलसी, कबीर, नरसी मगत, आदि थे । यह वह समय था, जब मुग़लों के 
शासनकाल में ठाकुरशाही की दुरावत्था के कारण देश की जनता अपने 
जीवन के मार्ग में अड्चनें अनुभव कर रही थी। इसी समय योझुप में 
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भी ऐसी अवस्था आई | योरुप के समाज ने अपने मार्ग में आनेवाले 
श्न्तरविरोधों और अ्रडचनो को राजनेतिक क्षेत्र में प्रजातंत्र ऋत्तियों 
द्वारा तथा आर्थिक ज्षेत्र में श्रोद्योगिक क्रान्ति कर दूर किया | योदप 
में भी क्रान्ति की भावना को दबा देने के लिये त्याग का उपदेश देने- 
वाले अनेक सम्प्रदाय जेसुइस्टरस, क्षेकरत, प्रोट्स्टेन्ट्स, कालविनिस्ट्रस आदि, 
पैदा हुए परन्तु श्रोद्योगिक विकास के प्रवाह के सामने रुक न सके। 

भारत में सवंसाधारण इतने जागरित ओर संगठित न थे कि ठाकुर- 
शाही के शासन से अपने को छुडा पाते | श्रौद्योगिक विकास भी यहाँ 
ऐसे समय नहीं हुआ इसलिये उन्होंने अपने, असतोष, दुख और 
संकट को भक्ति, त्याग, वैराग्य और मोक्ष के मेवर में डुवोकर शान्ति 
ग्रहण करनी चाही । 

व्यक्तिगत शोर सामाजिक जीवन में सन्तोष ओर सफलता प्रास 
करने के लिये संघ द्वार अडचनों को दूर करना आवश्यक होता है | 
श्रेणियों का सघरष भी सामाजिक जीवन का अंग है। इस संघर्ष से 
कतरा कर काल्पनिक सतोष द्वारा श्रपने आप को सफल समभने के 
लिये श्राध्यात्मिकता और वेराग्य की शरण ली जाती है | श्राध्यात्मिकता 
भर वैराग्य समाज को सघष॑ और विकास के मार्ग से हय देते हैं | 

समाज की शासक और सम्पत्ति की मालिक भ्रेणी स्वयं घन समत्ति, 
ओर शासन का अधिकार समेट कर भी सदा वेराग्य, आध्यात्मिकता ओर 
महात्मापन का आदर करती है | यह श्रेणी परिवर्तन से डरती है, क्योंकि 
परिवर्तन इन्हे हाकिम भ्रोर मालिक की स्थिति से हा देगा | गांधीवाद 
समाज में आते हुए. परिवर्तन को रोकने के लिये पुराने समय की मरी 
हुई नेतिकता की किलावन्दी कर ठाकुर श्रेणी के अधिकारों की रक्षा 
करना चाहता है, इसीलिये इस देश की मालिक श्रेणी उसके प्रचार मे 
सहायक बन रही है| 


कांग्रेस की गांधीवादी नीति 
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गाधीवाद का रूप देकर ग्ाध्यात्मवाद की लहर भारत में उठाने का “ 
जो प्रयत्ष किया जा रहा है, उसके राजनेतिक ओर आर्थिक कारण 
बहुत स्पष्ट हैं। भारत की मौजूदा अवस्था में एक राजनेतिक और 
आर्थिक संघर्ष चल रहा है। इस राजनेतिक संघर्ष में अनेक शाखायें 
फूट निकली हैं, परन्तु इसका श्रारम्भ हुआ था भारत में विदेशी ग़लामी 
के स्थान पर भारतवासियों का राज्य क्रायम करने की भावना ते। 
विदेशी ग्रलामी बुरी चीज़ है, इसमें तो किसी को भी संदेह नहीं। 

आज़ादी मिले किस प्रकार ! कांग्रेस आ्राज़ादी फे लिये प्रथल करने 
वाली सबसे बड़ी संस्था है, परन्तु उसका मार्ग विचित्र है। कांग्रेस 
का इतिहास अनेक महत्त्व पूर्ण बातों की ओर हमारा ध्यान दिलाता 
है। कांग्रेस का राष्ट्रीय आन्दोलन आरम्म हुश्रा भारत की जेची 
अ्रेणियों में | काग्रेस की शुरू की माँगें थी, भारतीयों को भी ऊँचे सरकारी 
ओहदों में जगह मिले | अंग्रेजों की जगह भारतीय शासक ओर श्रफसर 
हो जाने के बाद उन्हे कोई आपत्ति या एतराज़ न रहता | सरकार के 
उद्देश्य के बारे में कोई शिकायत न कर वे लोग भ्ंग्रेज़ों के प्रति पक्तपात 
से नाराज़ थे | उस ससय की कांग्रेस यदि किसी भारतीय को वायसराय 
बना सकती, तो स्वराज्य मित्न गया समझा जाता | उस समय कांग्रेस 
का उद्देश्य सरकार का भारतीय-करण (॥09580॥) ही था। 
आज दिन भी कांग्रेस का उद्देश्य वास्तव में बहुत हृद तक यही है परल्ठु 
उसमें और बहुत सी समस्‍यायें आरा मिली हैं। कांग्रेस की नीति श्रोर 
माँगों में दूसरी अनेक वारतें शामिल होने का कारण भारत की ऊँची 
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श्रेणी के दूसरे अंग व्यापारियों, ज़मीदारों आ्रादि का उसमें शामित्र हो 
जाना है। इस समय खराज्य का एक बिल्ञकुल दूसरा श्रथ समभने 
वाली जनता भी देश में पेदा हो गई है परन्तु इस जनता का अधिकार 
श्भी कांग्रेत पर नहीं हो पाया है। इस जनता को कांग्रेसी खराज्य का 
गअतिदन्दी स्वराज्य मॉगनेवाला दल समझता जाता है| 

भारत से विदेशी गुल्ञामी दूर कर भारत में अपना राज्य स्थापित 
करनेवाले संगठन में मारत के व्यापारियों के सम्मिलित होजाने पर देश 
के लिये व्यापारिक सुविधा आदि की मॉँगे भी पेश होने लगी, स्वदेशी 
का नारा भी बुलन्द हुआ | इन माँगों के पूरा हो जाने का अ्रथ हे, 
भारत की पूँजीपति, ज़मींदार और सम्पत्ति की मालिक श्रेणियों के हाथ 
देश का शासन आ जाय। सम्पत्ति की मालिक श्रेणी सख्या में बहुत 
छोटी है | यह श्रेणो देश की आबादी की एक फीसदी से श्रधिक नहीं। 
शेष निन्नानवे फ़ीसदी जनता सम्पत्ति ओर साधनों से हीन है| खराज्य 
केवल सम्पत्तिशाली लोगों के प्रयत्न से ही नही मिल सकता । इसके त्तिये 
तो सर्वसाधारण जनता की शक्ति की ज़रूरत है। ख़ासकर हमारे देश 
में , जहाँ विदेशी सरकार पर दवाव डालने का उपाय केवल जनता की 
पुकार ही है| स्वराज्य का आन्दोत्तन तमी सफल हो सकता है जब कि 
भारत की ६९ फीसदी, साधनहीन निम्न श्रेणियाँ मी इस संघ मे 
समपत्तिशाली भेणी का साथ दें | इस सत्य को लोकमान्य बालगंगाधर 
तिलक ने समझा । स्व साधारण जनता को स्वराज्य के भोरें पर लाने 
के लिये उन्होंने नाग लगाया कि स्वराज्य भारतीय जनता का जन्म 
सिद्ध अधिकार है। इस नारे को लेकर महात्मा गाधी आगे बढ़े और 
उन्होने का्रेंस को जनता की शक्ति से सबत्न बनाया | महात्मा गाधी ने 
सात पैसे रोज़ कमानेवाले म दूर और गावों मे रहनेवाली कियान जनता 
के दुख का वलान कर देश की जनता की सहानुभूति कांग्रेस के प्रति 
खींच ली | 
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भारत में विदेशी गुलामी के खिलाफ़ लड़नेवाली एक शक्ति भारत 
के श्रातंकवादी क्रान्तिकारी भी थे | श्रनेक जुर्वानियाँ करके भी वे 
कोई ठोस सफलता प्रात्त नहीं कर तके, क्योकि उनका कार्य-कम देश 
की जनता को साथ लेकर नहीं चल सकता था| उनके काम राष्ट्रीय 
भावना के कारण ये, यह तो सवय॑ सरकार ने भी त्वीकार किया। इन 
लोगो के उग्र राष्ट्रीय कार्यों को, जिनमें हिंसा श्रोर सशज्न विद्रोह भी 
शामिल थे, दबाने के लिये सरकार ने रोल्ट बि्ञ के नाम से व्यापक 
ओर दमनकारी क्वानून बनाया | इस क़ानून का उद्देश्य न फेवल 
हिंतात्मक राष्ट्रीय कार्यों को रोकना था, बल्कि सम्पूर्ण राष्ट्रीय भावना की 
ही जढ़ काट देना था| सरकार के इस राष्ट्रीय दमन ने मध्यम भ्रेणी की 
राष्ट्रीय भावना को चोट पहुचाई श्रोर वे लोग सरकारी कानून के 
खिलाफ विरोध प्रदर्शन करने के लिये तैयार हो गये | यह विरोध 
निःशत्र था| निःशत्र विरोध के श्रतिरिक्त श्रौर कोई दूसरा ढंग 
सावजनिक विरोध को प्रकट करने का था भी नहीं। सरकार ने पूरी 
शक्ति से दस विरोध का दमन किया जिसके परिणाम स्वरूप पंजाब 
के भयंकर हृत्याकाड हुए। इस दमन के विरोध ने कांग्रेस की पुकार 
को जनता तक पहुँचा दिया। सरकारी दमन से छुटकारा पाने के 
लिये जनता का सावंजनिक श्रान्दोलन विराट रूप में जारी हुआ्रा | 
इस आन्दोलन का नेतृत्व सोपा गया महात्मा गाधी के हाथ में, क्योंकि 
वे दक्षिण श्रफ्रीका में सावंजनिक श्रान्दोलन का श्रनुभव हासिल कर 
चुके ये श्र सवंसाधारण जनता के हृदय को खीच सकते थे | 

सन्‌ १६२० के कांग्रेस सत्याग्रह श्रान्दोलन की कुछ बातें ध्यान में 
रखने योग्य हैँ| इस श्रान्दोज़न का श्रारम्भ हुआ सरकार के उस 
दमन के विरोध में जो मध्यम भ्रेणी के राजनेतिक दृष्टि से सचेत 
लोगों पर हो रहा था | इस श्रान्दोत्नन की मागे स्पष्ट थीं। साधारणतः 
इनका श्रथं था, भारतवासियों को अपने देश पर शासन का श्रधिकार 
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मिले और भारत की व्यापारिक लूट बंद हो | इस आन्दोलन को 
लेकर शहरों में रहनेवाले मध्यम श्रेणी के लोग आगे बढ़े। महात्मा 
गाधी इसी श्रेणी पर भरोसा कर स्वराज्य की वैधानिक लडाई लड़ने 
चले ये | महात्मा गाधी ने राष्ट्रीय लड़ाई के मोर्चे पर सरकार के उपाधि 
धारी लोगों, वक़ीलों, सरकारी नोकरों, विदेशी सामान के व्यापारियों 
और स्कूल कॉलिजों के विद्यार्थियों को पुकारा | सरकार से अ्रसहयोग 
कर उसके काम को असम्भव कर देने का प्रोग्राम बना ताकि सरकार 
अपना काम चलता न देख इस श्रेणी की माँगों को पूरा करने के 
लिये मजबूर हो जाय | सरकार पर दवाव डालने के लिये 
शाम जनता को भी सत्याग्रह के मोर्चे पर ज्ञाया गया। देश के 
किसानों और मज़दूरों से भी विरोध प्रदर्शन कर जेल्न जाने के लिये 
कहा गया ताकि सरकार का काम ओर अ्रधिक कठिन हो जाय। 
किसानो, मज़दूरों से स्वराज्य के लिये त्याग कर जेल जाने के लिये 
तो कहा गया, परन्तु इन लोगों को अनुभव होनेवाली किसी कठिनाई 
को दूर करने का ज़िक्र कार्य-क्म में नथा। एक गोल्न-मोल वायदा 
ज़रूर था, कि देश का शासन भारतवासियों के हाथ मे आ जाने पर 
देश के समी निवासियों के सब कष्ट, भूख, दरिद्रता, अशिक्ञा वेकारी 
मिट जायेगे | 

देश की साधन समन्न श्रेणी के लिये ओर उसकी आधीनता में 
मध्यम श्रेणी के लिये शासन का अधिकार प्राप्त करने के इस कार्य-क्रम 
को झ्राम जनता की कुर्बानी के बल पर सफल बना लेने का महात्मा 
गाधी को इतना दृढ विश्वास था, कि उन्होंने एक वर्ष में स्वराज्य 
लेकर दिखा देने की प्रतिश करली। मुस्तिम जनता को आन्दोलन 
में समेटने के लिये ज़िलाफ़त का म्श्न उठाया गया | जिस प्रकार 
देश की शेष जनता के सामने उनकी अवस्था में सुधार करने की कोई 
माँग रखे बिना उन्हें फेवल देशभक्ति की मावुकता पर भढकाने की 
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कोशिश की गई, उसी प्रकार मुस्तिम जनता को भी धर्म के नाम पर 
उमारने का यत्र किया गया | ज़िलाफ़त से इस देश के मुसलमानों का 
कुछ वनता विगढता न था। न इस देश का ज़िल्ाफत के प्रश्न से कोई 
सम्बन्ध था, स्त्रय॑ टर्की के मुसलमानों को ही ज़िंलाफ़त से कुछ लाभ 
न था वल्कि मिलाफ़त की आरध्यात्मिकः हुकूमत से छूट टकी योष्प 
की एक शक्ति बन सका है। अल्लाह से मिले, अधिकार पर हुक्रमत 
चलनेवाले म़िलाफ़त के स्वेच्छाचारी ओर विकास विरोधी शासन का 
जुआ टर्की की प्रजा की गदन से हटना किस प्रकार श्रन्याय हुआ 
यह भी समझा नहीं जा सकता। परन्तु महात्मा गाघी इस श्रत्याय का 
विरोध करने के लिये श्रपने प्राण देने का एलान कर रहे थे। ट्की 
से ख़ल्लीफ़ा के निकाले जाने में केवल एक ही अ्रन्याव था क्रि ख़लीफा' 
साहव उस श्रेणी के प्रतिनिधि थे जो भगवान्‌ के विधान के श्रनुतार 
जनता पर शातन करती हैं। सम्पत्ति, साधनों श्रोर जायदाद के 
मालिकों के अधिकार पर चोट महात्मा गांधी कमी सहन नहीं 
कर सकते | 


सन्‌ १६२० के सत्याग्रह में पूँजीपति ओर मध्यम श्रेणी के राज- 
नेतिक आन्दोलन को सफल बनाने के लिये ननता की धार्मिक भावना 
को ख़ब उमारा गया। विदेशी कपड़े के ज़िलाफ प्रचार में एक ज़बर 
दस्त दलील यह थी, कि उसमें गाय और सुश्नर की चर्बी का उपयोग 
होता है। इस आन्दोलन का प्रमुख मोर्चा था, विदेशी कपड़े का 
वायकाट ; जिसकी वदौलत देशी व्यापारियों को बहुत लाम हुआ और 
इन लोगों ने मी आन्दोलन को सफल बनाने के लिये दिल खोलकर 
रुपया दिया | कांग्रेस के लिये तिलक त्वराज्य फरड में एक करोड रुपये 
की माँग पूरी होने में कुछ मी समय न लगा। 

साधन सम्पन्न ओर मध्यम श्रेणी के लिये ख्वराज्य प्राप्त कर लेना 
जितना तरल काम महात्मा गाघी ने समझा था, उतना सरल वह ने 
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था | गणित का हिसाव लगाकर तो यह बात सरल मालूम होती थी कि 
सरकारी श्रमल को चल्ानेवाली मध्यम श्रेणी यदि अपना सहयोग खीच 
ले ओर एँजीपति भेणी देश के शोषण में अंग्रेज़ो को सहायता न दे, 
तो अंग्रेज़ों की शासन व्यवस्था की इमारत ठुरंत गिर जायगी | व्यवहार 
में यह बात उतनी आधान न हुई, क्योंकि पूँजीपति और ज़र्मींदार 
श्रेणियों का श्रस्तित् विदेशी शोषण के ढाँचे पर ही निर्मर करता है 
श्रोर मध्यम श्रेणी सरकारी व्यवस्था में सहयोग देकर निर्वाह करती 
है। लराज्य के प्रति उनकी भक्ति उन्हे अपने स्वार्थों का बलिदान 
करने के लिये तेयार न कर सकी | 

असहयोंग आन्दोलन की पुकार ने सार्वजनिक क्षेत्र में पहुँचकर 
राजनेतिक जाणति तो पैदा कर दी परन्तु जिस श्रेणी पर यह आन्दोलन 
निर्मर करता था, उस श्रेणी के आगे न बढ़ सकने के कारण असहयोग 
इस मात्रा तक न हो सका कि सरकार वेकाम हो जाती। अ्रसहयोग 
आन्दोलन का नेतृत्व वेशक साधन सम्पन्न और मध्यम श्रेणियाँ ही कर 
रही थीं परन्तु आन्दोलन को विराद रूप देने के लिये किसानो, मज़बूरों 
तथा निम्न मध्यम श्रेणी को भी उसमें समेण गया | इन श्रेणियों में 
पहुँचनेवाली जागृति केवल राष्ट्रीयता की भावुकता तक ही परिमित न 
रही | विदेशी शासन में सबसे अधिक संकट इन लोगों पर ही है, इस- 
लिये स्वतंत्रता की ज़रूरत भी सवसे अधिक इन्हे ही है। इन लोगो की 
परिस्थितियों का सुधार केवल ऊपरी शासन सम्बन्धी अधिकार भारत- 
वासियों को मिल जाने से नहीं हो सकता । स्वराज्य मिलने की आशा 
इन लोगो तक पहुँचने का प्रभाव यह हुआ, कि यह लोग अपनी 
असहय अवस्था दूर करने के लिये ऋ्रान्तिकारी परिवर्तन करने को तैयार 
हो गये | पूजीपति, ज़मीन्दार और मध्यम श्रेणी का अधिकारों की माँग 
से चला आन्दोलन सुधारों की मॉग के वजाय व्यवस्था में क्रान्ति का 
यंत्र करने लगा | 
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बीस वर्ष पूर्व भारत में ओ्रोद्योगिक विकास कम हो पाया था इस 
लिये संगठित मज़दूर भ्रेणी न बन पाई थी परन्तु बम्बई, अ्रहमदाबाद 
आदि में, जहाँ-जहाँ मज़दूर थे, उन्होंने भ्रपनी अवस्था में सुधार की 
भाँग पेश की ओर उसके लिये हडताल का झ्राश्नय लेना चाहा | भज़्- 
दूरों का यह काम महात्मा गाधी की राय में अ्रनुचित ठहरा। महात्मा 
गांधी ने मज़्दूरों को समझाया, कि अ्रपने सुधार के लिये उनका 
भात्तिकों पर दबाव डालना हिंसा और श्रन्याय है। उन्हे मालिकों को 
“पिता स्थान! समभकर अपना धर्म पालन करना चाहिए | रौलठ बिल 
का विरोध करने के लिये मज़दूरों को हड्ताल करने का उपदेश दिया 
गया था | जलियानवाला बाग की स्मृति में भी उनका हृडताल करना 
श्राध्यात्मिक कार्य था परन्तु अ्रपनी श्रवस्था में सुधार करने के लिये 
मज़दूरों का हृद्ताल करना हिंसा ओर श्न्याय हो गया। महात्मा 
गाघी तुरन्त समझ गये, यदि किसान श्रोर भज़दूर अपनी श्रवस्था मे 
सुधार करने के लिये अधिकार प्राप्त करना चाहेगे तो हससे ठाकुर भेणी 
की ठकुराई ख़तरे में पड जायगी। गांधीवाद चाहता है, 'राम-राज्य 
शद्वों का राज्य नही | इसलिये १६२१ में ही म० गाधी ने यंग इंडिया 
के १६ फरवरी के अंक में मज़दूरों के राजनेतिक उद्देश्य से हड़ताल 
करने का पिरोधकर कहा, “॥॥86 8/४ ॥0: ४आएगाए्‌ 800" 
॥6808/5 ५/॥0 ८0॥808/ 80॥(85 ॥8/ 96 शा8॥68/"४0 
0" 790[0८8 00790565, ॥ ॥५9 00॥0॥, ।६ ५/ॉ| 
56॥0४8 5९॥005 ॥83/6 ६0 ॥8(8 ७५४ 0 |0007 
0 50८) 8 7७॥००४८”--अ्रनेक मज़दूर नेता समभते हैं कि 
राजनेतिक उद्देश्य से मज़दूरों की हड़तालें उपयोगी हो तकती है, परन्तु 
मेरी राय में इस कार्य के लिये मज़दूरों की हब्तालो का उपयोग भारी 
भूल होगी | 

मज़दूरों के राजनैतिक उद्देश्य से संगठित होने के सम्बन्ध में 
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महात्मा गाधी की नीति आरम्भ से लगातार इसी ढरे पर चली झा रही 
है । मजदूरों के लिये उनका उपदेश है कि--उनकी सच्ची मलाई धर्म 
का पालन करने मे है | उन्हे ईश्वर का ज्ञान होना चाहिए, इसके लिये 
सत्य ओर अहिंसा का पालन श्रावश्यक है| इसी का दूसरा नाम प्रेम 
है | जहाँ प्रेम है, वहॉ जीवन हे, जहाँ घुणा है वहाँ नाश है # | श्र्थात्‌ 
मिल मालिकों ओर पूँजीपतियों से प्रेम करके ही मज़दूर अ्रपनी अवस्था 
सुधार सकते हैं, अधिकार माँगकर नहीं । 
गाघीवाद की राजनीति का जन्म दक्षिण अफ्रीका भें हुआ। 
दक्षिण अफ्रीका भे रहनेवाले भारतीयों पर होनेवाले ज़ल्मों के विरोध 
में सत्याग्रह आरम्भ किया गया | दद्ण अफ्रीका के भारतीय सव एक 
से नही थे, न उनकी शिकायतें ही एक सी थीं। भारत भे जो आन्दोलन 
इस विषय मे हुआ, वह मुख्यतः कुलियों पर होनेवाले श्रत्याचारों के 
सम्बन्ध मे था। मियादी शर्ते पर मजदूर भर्ती करने की प्रथा, जिसके 
लिये ॥08770780 |४४०५/ शब्द का व्यवहार होता है, इतनी 
श्रत्याचार पूर्ण थी कि उसके विरुद्ध अ्रन्तरराष्टरीय आन्दोलन खडा 
हो गया। भारत सरकार को भी उसके विरुद्ध कारवाई करनी पड़ी 
परन्तु दक्षिण अफ्रीका का सत्याग्रह महात्मा गाधी ने इन मज़दूरों की 
अवस्था पर तरत खाकर आरम्म नहीं किया, जिन्हे वे स्वयम्‌ भी 
मनुष्यता की अवस्था से गिरा हुआ रुमभते थे। आन्दोलन आरम्भ 
किया गया, अफ्रीका में बसनेवाले भारतीय व्यापारियों का दुख-द॒र्द 
दूर करने के लिये | 
दक्षिण अफ्रीका के भारतीय कुलियो की हात्वत पर तो संसार रोता 
था, वहाँ के व्यापारियों की मुसीबत दिखाई दी महात्मा गाधी को। 
व्यापारियों के सम्बन्ध में पास किये गये कानूनों के बारे में अपनी 
पुस्तक '58/9878॥8 ॥ 5000 //१८४" में वे लिखते हैं-.. 


# यंग इण्डिया, ६ अक्टूबर, १६२० 
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"]0९४९ए४/ €एथा ॥8 8५४५ ९० शांणिी ९४ (. ९, 
॥0शा[ण९व [8000865) ४४ 5७0|४८ ४६४ ॥॥0 ॥॥ 
(एणाएधा$50 ० ४ ०थाकभा०८४  00॥॥९४०0 ४0५08 
(. ९, 0 [78089) भा0 0६ शा्थी।४४ 08५ ॥0058 
भा6 3 ॥6/8 ॥ी880/6 शीश ००॥०9भ४60 शत 9शा#५- 
85 [80 609श॥ ॥ ४ 0०0॥9भा८8 (2०९९ 60) श्रर्थात्‌ 
मज़दूरों पर होनेवाले अत्याचार व्यापारियों के लिये बनाये गये काननों 
के मुकाबिले में कुछ भी न थे | व्यापारियों पर होनेवाले ज़ल्म के मुका- 
बिले मे कुलियों पर होनेवाला अत्याचार केवल मब्खी काट जाने जैता 
था |” यह वही कुली थे, जिनके बारे में महात्मा गाधी लिखते हैं कि 
उनकी अवस्था मनुष्यत्व से गिरी हुईं थी। कुलियों के मनुष्य का 
नाश होने से भी अधिक श्रत्याचार महात्मा गाधी को दिखाई दिया 
व्यापारियों की हालत पर, क्योंकि इन व्यापारियों की सम्पत्ति छीनी 
जा रही थी । इस विषय को स्पष्ट करने के लिये महात्मा गांधी लिखते 
हैं-.इन कानूनों से लाखो ही रुपये का कारोबार फेलाये हुए मारतीय 
व्यापारियों को भारत भेज दिया जा सकता था ओर उनका सब कारो- 
बार बात की बात में मिट्टी में मिल जाता'"""९ 

दक्षिण अफ्रीका का सत्याग्रह चला व्यापारियों को हानि पहुँचाने- 
वाले कानूनों को रद कराने के लिये। आन्दोलन की ज़ूवी यह थी कि 
प्रचार किया गया कुछियों की दर्दनाक हालत का ओर सत्वाभ्रह 
किया गया व्यापारियों को नुकसान पहुँचानेवाले कादूनों के ख़िलाफ़, 
मज़दूरो की सत्याग्रह सेना बना कर | व्यापारियों के हितों की रक्षा के 
लिये मज़दूरों का उपयोग कामयाबी से कर सकने की अपनी नीपि के . 
बारे में महात्मा गाधी कहते हैं, “या तो दक्तिण अप्रीका के व्यापारियों 
को यह ज़याल ही नही आया कि कुलियों की सहायता आन्दोलन 
चलाने में ली जा सकती है, या उन्हे मय था कि कुलियों को आन्दोलन 


सत्य-अहिसा का क्रियात्मक रूप 8 


में शामिक्ष करने का परिणाम उनके हक में उत्नठा न हो जाय | म० 
गांधी ने इसका उपाय दूँढ़ निकाला | उन्होंने मज़दूरो को समझाया 
कि दक्षिण श्रफ्लीका में किसी भी भारतीय का अपमान मारतीय-राष्ट 
का अपमान है। भारत की इजत हमारे हाथों है (08: ॥0॥007 
।8 ॥ ०७ (९८०६) इसलिये भारतीय व्यापारियों पर होनेवाले 
अन्याय के लिये तमाम भारतीयों को लडना चाहिए । सत्याग्रह शुरू 
हो गया। सत्याग्रह युद्ध भें महात्मा गाधी ने ल्लियों को आगे किया । 
ह्लियों के गिरफ़्तार होने से जोश मे आ कुली शान्तिमय युद्ध में सब 
कुछ कृर्त्ान करने को तैयार हो गये | कुलियों को यह परवाह तो थी 
नही कि उन्हे कोई नुकसान हो सकता है, उनका लाखों का कारोबार 
मिद्दी मे मिल सकता है, वे सब कुछ करने के लिये तेयार *हो गये | 
जो कुली अपने शरीर, प्राणों और मनुष्यत्व की रक्षा करने में असमर्थ 
थे, वे ललपतियों और व्यापारियों के सम्पत्ति कमाने के अधिकार की 
रक्ा करने के लिये आगे बढ़े | कहा जाता है, सत्याग्रह सफल हुआ | 
समझौता यह हुआ कि भारतीयों से सम्बन्ध रखनेवाले कानूनों का 
उपयोग '१॥/४॥ ७७४ ॥६४५०0० (0 ४४५४० ॥80[5"--उनकी 
सम्पत्ति की रक्षा का उचित ध्यान रखकर किया जायगा | कुली जैसे 
थे वैसे ही रह गये। गाधी--स्मट्रस समझोते में जो वाते अ्फ्रीकन 
सरकार ने मानी, वे सव शनेः शनेः भुला दी गईं। यह है सत्याग्रह की 
अपार शक्ति, जो महात्मा गाधी के विचार में कभी असफल हो ही 
नहीं सकती । & 

गाधीवाद के श्रतुवार मज़दूरो के लिये यही धर्म है कि वे अपनी 
शक्ति से सम्पत्ति शाली ठाकुर श्रेणी का मतलब पूरा करनेवाले आन्दो- 

४ दतक्तिण अक्रीका में सत्याग्रह के सम्बन्ध में ड/० रामविलास शुर्मा का 
लेख 'दक्तिणु अप्लीका में अहिसा का पहला प्रयोग' हंस, मार्च १६४९ में 
अनेर ज्ञातव्य और प्रामाणिक वातों के हिय्रे उपयोगी होगा । 
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लगन को सफल बनाये | किसान मज़दूरों का स्वयम्‌ चेतन होकर, फिसी बात 
को अपना अधिकार समझकर मॉग करना श्रनुचित है। इससे हिंसा 
की भावना पैदा होती है इसीलिये जब कमी मज़दूरो ने अपनी माँगों 
पर सत्याग्रह किया, महात्मा गांधी का फतवा उनके विरुद्ध ही हुआ | 
मज़दूरों के प्रति गाधीवाद का जो रुज़ है, किसानों के प्रति उससे 
मिन्न नहीं । सन्‌ १६२१ में जब किसानों ने अ्रपनी दुरावस्था सुधारने 
के लिये लगान बन्दी की आवाज़ उठाई, महात्मा गांधी ने ज़मींदार 
श्रेणी के श्रधिकारों पर आनेवाली आँच को तुरंत भाप लिया। 
१६ जनवरी के यद्भइगिडिया भें उन्होंने अपना फतवा दिया-- 
॥ [009 ०. ५४॥॥00॥8 ए 9265 $ 0॥6 ० ४॥6 
(४०४६४ ॥)७६४॥००50[  ०४४'४॥७॥॥॥४६ ३ ७00५४७४१॥॥077" 
में यह जानता हूँ, कर श्रदा न करना सरकार को बहुत जल्दी परात्त 
कर देने का एक सीधा उपाय है। यह जानते हुए भी एक वर्ष में 
ख्राज्य प्राप्त कर लेने की महान्‌ प्रतिज्ञा को पूरा करने के लिये इस 
हथियार का उपयोग नहीं क्रिया गया | वजह समझ पाना कुछ कठिन 
नहीं | कितानों की मॉग थी कि बडी मेहनत से वह जो कुछ पदा 
करता है, वह उससे छीन न लिया जाय | स्वयं उतका पेट भरने के 
लिये भी उसकी मेहनत का पर्याप्त भाग उसके पास रहना चाहिये | इत 
माँग के लिये किसान लडना चाहते थे लगानबन्दी द्वारा। कितान 
लगानबन्दी द्वारा निष्काम भाव से केवल सरकार को ही परेशान नहीं 
करना चाहते थे, इसमें उनके अपने पेट का मी सवाल था। यदि 
किसान लगान न अदा करने की अपनी शक्ति को पहचान जाते, तो 
सरकार का तो जो कुछ बनता विगडता, परन्तु सरकार के पुरोहित 
ज़मींदार का क्या होता ! उन ज़मीदारों पर क्या बीतती जो सरकारी 
कर से दुगना, तिगना और चौगुना तक अपने पेट में रख लेते हैं ! * 


*+ गुर 070०० ० [वा४ 9ए ६, 8, 800 ए8४:8ए 2829 89, 
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किसानों के मन में पैदा हुईं हिंसा को भॉपकर महात्मा गाधी ने 
तुरंत यद्भइरिडया द्वारा उपदेश दिया--/॥६ ।8 ॥0 ८०॥/शा॥|४- 
760 एध ४. भा# ४१४९ 0 0-00-090भ0 ५६ 
४४000 ६९९६ ६0 069५४ 6 खथा॥085 ० एीक्ा' 
2६ ” हमारा यह इरादा विल्कुत्ञ नही कि असहयोग आन्दोलन 
' में किसी भी अवसर पर ज़र्मींदार का ल्गान बन्द कर दिया जाय [”# 
गलतफहमी न रहने देने के लिये महात्मा गाधी ने इस वात को 
और भी स्पष्ट कर दिया--'॥8 [(5005 ॥09: 9९ 80५५९ 
50000|008५ ६0 ४0॥08 9५ ४॥6 (९॥5 एण 00" 988९- 
॥8॥ जाएं (06 टशा॥085, शीशं।8' 57० ॥$ "शा 
0" ॥6£ि780 ॥0॥ ८५४०॥, “किसानों को समझा देना 
चाहिये कि ज़मींदारों से किये गये अपने समझौते का उन्हे धर्म पूर्वक 
पालन करना चाहिये, चाहे यह समभोता कृत्मबन्द हो या खिवाज़ 
के अ्रनुसार चला आया हो ![” ज़मींदारों से किसानो के समभोते का 
अथ है, किसान ज़मीदारों की प्रजा बनकर रहे, उन्हे लगान श्रदा 
करते जायूँ | किसानो की अपनी अ्रवस्था चाहे जेसी भी रहे | 
किसानों को ज़मीदारो की अ्रत्याचार पूर्ण व्यवस्था के आगे 
सिर क्ुकाये चले जाने का उपदेश देने का साहस कोई दूसरा श्रादमी 
नहीं कर सकता, महात्मा गाधी कर सकते हैं, क्योकि वे अ्रपने 
आपको किसानों का रक्षक ओर प्रतिनिधि कहते हैं, उनकी श्रवस्था 
पर आँसू वहाते हैं, उन्हीं की तरह जीवन व्यतीत करते हैं परन्तु 
इन सब्र बातो से किसानों को क्या ल्ञाम होता है! महात्मा गाधी 
को किसानों का रक्षक कहलाने का अ्रधिकार इसलिये प्रात्त हुआ कि 
उन्होने चम्पारन में किसानो की अवस्था सुधारी थी। चम्पारन मे 
क्या हुआ १ यह श्री पद्मामि सीतारमेया ने बड़े करुणा पूर्ण शब्दों 
# यद्ुइणिडया १८ म्‌ई १६२९ | 
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में काग्रेस के इतिहास में लिख दिया है। सम्पूर्ण इतान्त का अ्रमिप्राव 
यह है कि निलदे गोरे ज़मीदार किसानों पर बहुत ज़ल्म छाते ये | 
महात्मा गावी ने उन जह्मों की लिस्ट धनाकर आन्दोलन चलाया। 
निल्तदे गोरे धरा गये ओर अपनी-अपनी जायदादें बेचकर भाग 
खड़े हुए। सवाल उठता है कि निलहे गोरों द्वारा किये जानेवाल्े 
ज़ल्मों में कोन ऐसा ज़ल्म है, जिसे भारतीय ज़मींदार, जिन्हे महात्म ' 
गाधी किसानों का 'पिता-स्थानः और 'दस्टीः बताते हैं, नहीं करते !# 
लेकिन यदि किसानों के आन्दोलन से भारतीय ठाकुर भेणी को चोट 
पहुँचने का अवसर आये, तो श्रहिंसा की रज्ञा के लिये आन्दोतन 
भत्ते ही स्थग्रित करना पड़े, भल्ते ही एक वे में स्वराज्य प्राप्ति की 
प्रतिज्ञा दृूठ जाय, पर इन्हे ज़रब नहीं श्रानी चाहिये | 

गांधीवादी नीति के अ्रनुसार स्व॒राज्य का उद्देश्य भारत से विदेशी 
शासन को हटाना है परन्तु यदि विदेशी सरकार को हठाने के उपाय 
की हपेट में मारत की पूँजीपति श्रोर ज़मींदार श्रेणियों आने शर्गें, 
तो बह उपाय हिलात्मक थानि नीति विरुद्ध है | पूँजीपति भर 
ज़मींदार श्रेणी का प्रभुत्व नष्ट होना भयंकर हिंसा है, इतनी मयंकर 
कि उसके मुकाबिले में विदेशी सरकार के शासन से होनेवाली हिंसा 
भी बर्दाश्त की जा सकती है। तमी तो गाधीवाद कहता है कि 
भारत को ऐसे स्वराज्य की आवश्यकता नहीं जिसे प्राप्त करने में 
हिंसा हो | ह 

सन्‌ १६२० का सत्याग्रह आन्दोलन दो कारणों से समा हुआ | 
एक कारण था, महात्मा गाधी के विचारानुसार जनता में हिंसा की 

भावना आ गई । जनता में हिंता की मावना का प्रमाण मिला, भेज़े- 

# श्री पट्टा सीतारमेया ने 'काग्रेस का इतिहास पुष्ठ २१३ पर 
म्पारन में निलहे गोरों द्वारा किये जानेदाले जिन अत्याचारों का वर्णन किया 
है, भारतीय कर्मीदारों की प्रजा उन्हें नित्य हो अनुमव करती है । 
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दूरों-किसानो के जोश में आकर अ्रपनी माँगे पेश कर देने से और 
अहिंसा का अनुशासन न मान कर चौरी-चोरा जेसे भयंकर कार्ड कर 
देने से | दूसरा कारण था, ऊँची श्रेणी के लोगो मे मौरटेगू सुधारों 
में मिल्ली कोन्सिलों मे जाने की इच्छा । १६३२५ के सुधारों की भाँति 
आरम्म में मौसटेगू सुधारों को भी ठुकराया गया। कोल्सितों में 
नाई, धोबी, चमार भेजकर मज़ाक उड़ाया गया। परन्तु दूसरे चुनाव 
का अवसर आते ही कांग्रेस के बड़े-बड़े लीडर, स्वनामधन्य लाला 
लाजपतराय, देशबन्धू दाठ ओर मोतीलाल नेहरू कोन्सिलों मे जाने 
के लिये काग्रेत को अपनी नीति परिवर्तन करने के लिये मजबूर करने 
लगे | महात्मा गाधी को दोनों ही बातों से निराशा हुई। अ्रहिंसा की 
सत्ता के लिये उन्होंने आन्दोलन वन्द कर दिया ओर कोन्सितों में 
जाने का भी उन्होंने विरोध किया | उन्होंने कहा कि असहयोग और 
कोन्सिल प्रवेश का मेल नहीं हो सकता | 
महात्मा गाधी के विरोध करते रहने से क्या होता था ! ठाकुर 
अदी के लिये श्रवसर था. कि कोन्प्तिल में जाकर सरकार के साथ मिल 
कानून बनवाकर जितना लाम उठाया जा सकता था, उठाया जाय | 
भहात्मा गाघी के विरोध से यह श्रेणी श्रपने स्वार्थों को छोड नहीं सकती 
थी। गाधीवाद का जादू चलता है केवल अशिक्षित और साधनहीन 
अरणी पर, क्योंकि यह अपने हित को पहचान नहीं सकती | निराश हो 
भहात्मा गाधी नोचेजर ( अपरिवर्तनवादी ) दल को ले रूठ कर अलग 
हो गये# | हिंसा के दोषी होने के कारण श्राम जनता से महात्मा गाधी 
पहले ही रूठ चुके थे | 
कोन्मििल प्रवेश के कारण होनेवाली महात्मा गाधी की नाराज़ी 
कुछ दिन में दूर हो गई और वे कोन्सिलों के कार्य मे सलाह मशविरा 
भी देने लगे | कोन्सिलों में जा काम्रेसी नेता आपस में ही लब्ने लगे 
# मजा यह है कि उस समय श्री राज गोपालाचार्य भी कोन्सिल विरोधी थे। 
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ओर उनके कई दल बन गये ; त्वराजिस्ट, नेशनल-ल्वराजिस्ट और 
जाने क्या-क्या ! कांग्रेसी नेतात्रों के श्रलग-अलग दलों में बैंट जाने का 
कारण भी उनके स्वार्थ थे। किसी ने साम्प्रदायिक स्वार्थ को महत्व 
दिया, कुछ ने वैयक्तिक रूप से महत्वकाज्ञा पूर्ण करने की ओर और 
कुछ ने राष्ट्रीयता के नाम पर अपनी भ्रेणी के हितों को फिक्र की। 

सन्‌ १६२० का कांग्रेस का यह आन्दोलन मध्यम श्रेणी से उठऋर 
स्वाभाविक रुप से श्राम जनता में जा रहा था। इसका स्वाभाविक क्रम 
होना चाहिये था, आम जनता का खराज्य के मोचे पर आकर शासन 
के अधिकार को पाना परन्तु इसमें हिंसा का मय देख गाधीवादी राज- 
नीति ने उसे रोक दिया । परिणाम यह हुआ कि आन्दोलन सम्पत्ति- 
शाली और मध्यम भेणी के मनभाये खेल और कौन्सिल्ो की पेंतराबाजी 
में बिखर गया | एक वर्ष में खवराज्य आस करने की महान प्रतिशा का 
अन्त हुआ, जाकर कोन्तिलों के मरघट में | 

(२) 

सन्‌ १६२६ में ब्रिटिश सरकार ने भारत के शासन विधान में 
सुधार की तजवीज़ों पर विचार करने के लिये साइमन कमीशन भारत 
भेजा । भारत के दूसरे सभी राजनेतिक दलों ने इस कमीशन का विरोध 
किया, कांग्रेस ने किया अ्रसहयोग | कांग्रेस को एतराज़ था कि कमीशन 
में भारतीयों को नहीं रखा गया। अर्थात्‌ भारतवातियों को शासन 
विधान बनाने में सहयोग का अवसर क्यों नहीं दिया गया | कमीशन 
के बायकाट ने सावंजनिक आन्दोलन का रुप ले लिया। सरकार ने 
दमन श्रारम्भ किया, उससे देश में जागति और विद्गोह की भावना 
उठ खडी हुईं। राजनेतिक प्रवाह उम्ता देख कांग्रेस का नियंत्रण 
करनेवाला दल महात्मा गाधी को नेता वनाकर देश का राजनेतिक 
संचालन करने के लिये फिर आगे बढा। सन्‌ १६३० के सत्याग्रह 
श्रान्दोतनन का आरम्भ हुआ लाहोर कांग्रेस के अधिवेशन से | 
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सन्‌ १६२० में स्वराज्य के लिये आन्दोलन आारम्म करते समय स० 
गांधी सबसे अधिक उम्र राजनैतिक विचार लेकर आये ये | १६२० से 
१६३० तक के समय में देश की राजनेतिक स्थिति का अनुभव प्राप्त कर 
काफी संख्या ऐसे लोगो की पेदा हो गई जो गाधीवादी नीति के राज- 
नेतिक कार्य-क्रम में शिथिलता श्रनुभव करने लगे | इन लोगों ने कौन्सिल 
प्रवेश के समय १६२४ में भी विगेध किया था | यह लोग स्वराज्य 
के आन्दोलन को देश की आम जनता तक पहुँचाने के लिये उसमे मज़- 
दूरों तथा किसानों की माँगे शामिल करना चाहते थे। सन्‌ १६२० के 
आन्दोलन के बाद काग्रेस का निय॑त्रण करनेवाली श्रेणी ने इन क्ोगों की 
परवाह न की परन्तु सन्‌ १९ ३० में जब आन्दोलन के लिये आम जनता की 
शक्ति की ज़रूरत हुई, इन लोगो को समेटने का आयोजन किया गया | 
भारत की जनता की राजनेतिक भावना को समभने के लिये उसे 

कई भागों में वाँठा जा सकता है। राजाओं, महाराजाओं, नवाबों की 
चर्चा करने की ज़रूरत नहीं। वे आम जनता के अंग नहीं) उनका 
अस्तित्व ब्रिटिश सरकार की मंजूरी और इच्छा से ही है। भारत की 
राष्ट्रीयवा या ख्राज्य प्राप्ति से उन्हे विरोध के सिवा मत्रलव नहीं । 
इसके वाद नम्बर श्राता है बड़े-बड़े पूंजीपतियों का, जिनकी बड़ी-बड़ी 
मिलें चलती हैँ, या जो विदेशी व्यापारियों के मुक़ाविज्षे में इस देश 
में कारोबार चलाते हैं श्रोर ज़मींदारों का । इन लोगों का लाम इसी 
बात में है कि शासन विधान के क़ादूनों में परिवर्तन करने का इन्हें 
अवसर रहे। ब्रिटिश सरकार द्वारा विदेशी कारोबारियों को इस 
प्रकार की सुविधाये मुहृय्या की जाती हैं जिनसे विदेशी पूँजीपति 
व्यापार और कारोबार द्वारा इस देश का गहरा शोषण कर सकते हैं। 
ऐसी छुविधाये देशी पूँजीपतियों को नही है । विदेशी पूँजीपतियों के 
मुक़ाविज्ञे मे वे कम ज्ञाम उठा पाते ह। देशी ज़मीदारों को भी 
अपनी रैयत के शोषण से समेठे धन का एक भाग सरकार के हाथ 
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सौंपना पढ़ता है। अपने शोषण के अधिकार को मन चाहे ढंग से 
बढ़ाने के लिये इन लोगों को स्वराज्य-शासन के श्रधिकार श्रपने हाथ 
में करने की ज़रूरत है। हस पूँजीपति ओर ज़मीदार भेणी के ताथ 
ही इस भ्रेणी फे आधौन रहकर भज़दूरों तथा किसानों का शोषण 
करने में उन्हें सहायता देकर अपना निवाह करनेवाली मध्यम भरेणी 
है। दूसरी भेणी है शोषित वर्ग की, जिसमें मज़दूर, किसान, छोटे- 
छोटे चल्तू रोज़गार करनेवाले श्रोर साधारण निम्न भ्रेणी के नोकरी 
पेशा लोग हैं । इनकी मेहनत की पेदावार पर ही पूँजीपति ज़्मींदार 
श्र उनकी सहायक श्रेणी फूलती फलती है। 

कांग्रेस का नेतृत्व सदा से पूँजीपति भ्रेणी के इशारों पर चलनेवाली 
मध्यम भेणी के ऊँचे दज्ज के लोगों के हाथ में रहा है| कांग्रेस की 
साधारण जनता मे निम्न मध्यम भ्रेणी ओर शोषित श्रेणी के कुछ 
बेहतर श्रवस्था में रहनेवाले शिक्षित समुदाय के लोग हैं | प्रचार की 
सहायता से राष्ट्रीयवा के नाम पर कांग्रेस आम जनता या शोषित वर्ग 
का समर्थन ओर सहायता प्रात कर विदेशी सरकार पर ज़ोर तो 
अवश्य डालती आई है परल्तु काग्रेत की नीति निश्चित करने मे इन 
लोगो को कभी श्रधिकार नहीं रह । कांग्रेस को खुल्लमखुल्ना पूँजीपति 
अ्रेणी के हित साधन का हथियार बनते देख समय-समय पर यह , 
श्रेणी असंतोष भी प्रकट करती रही है। 

पूँजीपति और मात्रिक श्रेणी के हितों पर श्राँच आती देख १६२० 
में खराज्य के लिये आरम्म किया गया आन्दोलन स्थगित हो गया | 
आन्दोलन के लिये किये त्याग का कुछ फल निकलता न देख देश 
की निम्न मध्यम श्रेणी तथा शोषित वर्ग के शिक्षित लोगों में गाधीवादी 
कांग्रेसी की नीति से असंतोष फेलने लगा | उस समय महात्मा गाधी 
को देश की ग़रीब जनता का प्रतिनिधि बताकर कांग्रेस के मालिकों ने 
उनके फर्मानों ओर फतवों से इस श्रेणी को चुप करा दिया 
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गाधीबाद का उपदेश ओर परिणाम परव्पर मिन्न-मिन्न है| वो 
तो गाधीवाद दरिद्रनारायण की पूजा करता है और धन दौलत 
इकट्ठा करना पाप वाता है परन्तु गाधीवाद की सहायता धनी ओर 
दौलतमन्द श्रेणी ही करती है। इस श्रेणी के प्रतिनिधि महात्मा 
गाघी को कांग्रेस का डिक्टेटर बनाकर स्वय॑ उनके चेले वन जाते हैं 
परन्तु ऐसा मी समय आता है कि वे गाधीवाद के तिद्धान्तो को 
आम जनता के लिये श्रव्यवह्रिक वताकर सत्य और अ्रहिंता के 
प्रयोगो को व्यक्तिगत रूप से करने को छुट्टी महात्मा गाघी को दे देते 
हैं। जिसका अ्रथ होता है, महात्मा गाधी को कांग्रेस से श्रल्ग कर 
देना | जब गाधीवाद के सत्य अ्रहिंसा के जुये म॑ जनता को फेसाकर 
यह श्रेणी अपने स्रा्थों की गाडी खिंचवा सकती है, तव गाघीवाद में 
इतनी गहरी भ्रद्धा प्रकट की जाती है कवि सत्य और अहिंसा के नाम 
पर आम जनता के हितो या राष्ट्र के हितों को भी कुर्वान कर देने मे 
इसे सकोच नहीं होता है। गांधीवाद से स्वार्थ तो इस श्रेणी के पूर्ण 
होते हैं, परन्छु डोरडी यह पीटी जाती है कि गांधीवाद दरिद्र नारायण 
की पूजा करता है, वह सात पैसा रोज़ कमानेवाली और सात लाख 
गाँवों में वसनेवाली श्रशिक्षित जनता का रक्षक है। जब किसान, 
मज़बूर श्रेणी के लोग अपनी अवस्था से असंतोष अ्रनुमव करने लगते 
हैं, तो उन्हे समझाया जाता है कि उनके कल्याण ओर मुक्ति का 
उपाय भ्रेणी के रूप में सब द्वारा अधिकार प्राप्त करने से नहीं, वल्कि 
गाधीवाद कौ सीख मानकर त्याग ओर संतोप मे हैं | 

शोषित श्रेणी के शिक्षित ल्ञोग ओर मध्यम श्रेणी के वे लोग जो 
विश्वास की अपेज्ता तक का आश्रय लेते हैं, जो व्यक्तिगत तथा भेणी 
स्वार्थों की अपेज्ञा समाज के हित को महत्व देते हैं, इस अवस्था मे 
असंतोष की आवाज़ उठाये विना नहीं रह सकते । थ्रान्दोलन के क्षेत्र 
में ऐसे लोगों की शक्ति का वहुत महत्व होता है | धन दोलत के साधन 
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इन लोगों के पास न होने पर भी अपने कार्यक्रम को जनता के सामने 
रख वे उसका सहयोग श्रोर शक्ति पा सकते हैं | जहाँ तक सम्मव होता 
है, पूँजीपति भेणी ऐसे ल्लोगों को राष्ट्रीयता के नाम पर अपनी श्रोर 
घतीटे रहती है। सत््‌ १६२६-३० में साइमन कमीशन का बायकाट 
करने ओर श्रान्दोलन चलाकर शासन के अ्रधिकारों को हथियाने के 
लिये सरकार पर ज़ोर डालना ज़रूरी था। उसके लिये उग्र लोगों को 
भी काग्रेस के मोर्चे पर लाने की ज़रूरत हुई । कांग्रेस में इस विचार के 
लोगो के प्रतिनिधि प॑० जवाहरलाल नेहरू को समझकर उन्हे लाहोर 
कांग्रेस का प्रधान नियत किया गया | १० नेहरू को प्रधान तो नियत 
किया गया, परन्तु महात्मा गांधी की इच्छा से। आन्दोलन को चलाने 
का एक मात्र श्रधिकार भी महात्मा गाधी को ही दिया गया | 

लाहौर कांग्रेस में आन्दोज्लन का डिक्टेटर म० गाधी का चुना जाना 
एक विचित्र समस्या थी। आम जनता या तो महात्मा गाधी की सत्य 
अधिसता की नीति को समझ न सकी या यह नीति उन्हे स्वीकार न थी। 
लाहौर काग्रेस में म० गाधी ने इस बात पर ज़ोर दिया कि काम्रेस के कार्य- 
क्रम मे शान्तिमय श्रोर वेघ उपायों (2९३०४ थ१0 [.6४४॥॥/8 
॥609) के स्थान पर सत्य और अहिंसा के उपाय (७४५ »॥( 
॥07-/0|श६ ॥€&॥5) शब्द रक्खे जाय। महात्मा गाधी का अभि- 
प्राय था, काग्रेस अ्रहिंसा को नीति के रूप में न भानकर उद्देश्य समभे। 
बहुमत से यह प्रस्ताव स्वीकार न हो सका | सन्‌ १६३४ में बम्बई के 
कांग्रेस अधिवेशन में भी महात्मा गाधी ने फिर इस बात पर ज़ोर दिया 
कि कांग्रेस अपने कार्य क्रम में वैध तथा शान्ति पूर्ण उपाय के स्थान 
पर सत्य और अहिंसा के उपाय शामिल करे परन्तु यह प्रस्ताव दूसरी 
दफे फिर गिर गया। यद्यपि कांग्रेस ने बहुमत से महात्मा गाधी की नीति 
के मूल तत्व को अस्वीकार कर दिया परन्तु फिर भी वे का्रेस के स्वे- 
सर्वा हो गये क्योंकि काम्रेस उनके विना चल नहीं सकती | 
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काग्रेस के बहुमत का विश्वास मांधीवाद में न होते हुए भी कांग्रेस 
महात्मा गाधी या गाधीवाद को क्यों नहीं छोड सकती १ इस समस्या 
का उत्तर कांग्रेस की नेताशाही संक्षेप में दे चुकी है।वे कई दकफ्े 
अपने व्यवहार ओर शब्दों से प्रकट कर चुके हैं कि महात्मा गाधी ही 
कांग्रेस हैं | इस वात को स्वीकार करने में कांग्रेस के सव॑ साधारण 
मेम्बर अ्भिमान अनुभव नहीं करते। यह बात कामग्रेस के वे ही नेता 
गये पूर्वक कह सकते हैं, जिन्हे इस वात का विश्वास है कि महात्मा 
गाधी और गाधीवाद उनके हाथ की कठपुतली है । 

कांग्रेस को श्रपनी नीति ओर कार्यक्रम पर विश्वास न दिला सकने 
पर भी गाधीवाद कांग्रेठ पर शासन कर सकता है, क्योंकि कांग्रेस को 
कायम रखने और चलाने के लिये जिन साधनों की ज़रूरत है, उन 
साधनों के मालिकों का उद्देश्य गाधीवाद से पूरा होता है। कांग्रेस के 
पचास लाख मेम्बर मिलकर जितने साधन मुहस्या नहीं कर सकते 
उतने साधन कांग्रेस का निव॑त्रण करनेवाले पाँच पूँजीपति जमा कर 
सकते है | काग्रेस का काम ओर विधान जिस पूँजीपति ढंग से चलता 
है, उसमे वजट ही प्रधान शक्ति ओर केन्द्र है | कांग्रेस में उम्रनीति 
के समर्थक, कम्युनिस्ट, काग्रेस-समाजवादी श्रादि लोग तक की दृष्टि से 
गाधीवाद से अ्रसतुष्ट रहने पर भी यह वात स्वीकार करने के लिये मज- 
बूर हैं कि महात्मा गांधी के बिना का््रेस नहीं चल्त सकती | महात्मा 
गाघी के अलग हटते ही काम्रेंस के पैरों तले से साधनों की ज़मीन खिसक 
जायगी। वास्तव में काग्रेस ओर कामग्रेस-जन महात्मा गाधी के गुलाम 
नही। वे उस भेणी के ग़लाम हैं, जो सब साधनों की मालिक हैं | 

सन्‌ १६२० के आन्दोलन के वाद ठाकुर श्रेणियों ने गाधीवादी 
सत्याग्रह और अ्रसहयोग को तिलाजली दे दी थी। मौका आने पर 
उन्होने उसे फिर से अपना लिया | सन्‌ १६३० में नये शासन विधान 
की नींव रखी जाने के समय ब्रिटिश सरकार को भारत की पूँजीपति 
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श्रेणी का वत् और प्रभाव राष्ट्रीय माँग के रूप में दिखाना ज़रूरी था। 
खराज्य के लिये सत्याग्रह युद्ध फिर चला | इस दफे भी पहले का 
सा ही हा था | स्वराज्य की कोई निश्चित रूप रेखा तेयार किये 
बिना खराज्य माँगने की पुकार उठाई गई और भारत की खतंत्रता 
का सार नमक क़ानून तोडने में समझकर कार्य-क्रम चला | सन्‌ १६२० 
के आन्दोलन और सन्‌ १६३० के आन्दोलन में एक अन्तर था | पहले 
श्रान्दोल्न में राष्ट्रीयता पर ज़ोर था | दूसरे श्रान्दोज्नन में गाधीयता 
अधिक भरी जाने लगी | 


नमक क़ानून तोड़ना सन्‌ १६३० के सत्याग्रह श्रान्दोलन का 
मुख्य शत्र था | राजनेतिक अपराध की दृष्टि से नसक क़ानून तोडने 
का परिणाम वही था जो किसी भी क़ानून को तोडने का हो सकता 
है परन्तु कानून तोड़नेवालों के ल्ञाभ की दृष्टि से यह परिणाम कुछ 
भी न था। नमक कामून के कष्टो के कारण भारत की प्रजा त्राहि- 
त्राहि नहीं पुकार रही थी| भारत की प्रजा के पेट पर पत्थर तो 
रखा जा रहा था भारी क्गान, कम मज़दूरी ओर बेरोज़गारी के 
कारण परन्तु तोडा गया नमक क़ानून | कहा जायगा कि यह एक 
राजनेतिक व्यायाम था जो श्रागे आनेवाले भारी संघर्ष की तैयारी के 
लिये किया गया लेकिन वह भारी राजनेतिक संघर्ष तो कभी सामने 
आया नही | जिस प्रकार राजनेतिक संघर्ष आरम्म किया गया था, 
उसमें संधप के श्रागे बढ़ने की गुंजाइश भी न थी। साधारण बुद्धि 
का व्यक्ति यही समझेगा कि गैर कानूनी नमक की पुड़िया तैयार 
करने में जो कुबबानी की गई, उसे किसी ठोस प्रश्न पर किया जाता 
तो देश की राजनेतिक जागति और प्रगति उससे कहीं आगे तक 
होती जहाँ कि वह श्राज है | लेकिन सत्याग्रह के लिये किसी भी 
ऐसी माँग को आगे रखने से, जिससे शोषितों को लाम होता, भारत 
की मालिक था ठाकुर भेणी के स्वाथ को आँच श्रा सकती थी। 
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स्वराज्य के लिये सत्याग्रह आरम्म करने पर समी महत्वपूर्ण 
प्रश्नों को बात्ाये ताक रखकर नमक क़ानून तोडने की फूलछुडी से 
सरकार से लंडाई लडी गई | प्रयोजन मौजूदा व्यवस्था को पलटकर 
नई व्यवस्था कायम करना नहीं, सरकार को धौंस देना था। यह 
दूसरी बात है कि सरकार ने इस मज़ाक की शाइत्तगी समभने की 
कोशिश न कर अपना श्रधिकार और श्रातंक कायम रखने के लिये इस 
आन्दोलन को ज्ञाठी, धोडों के नात और गोलियों की वोछार से दबा 
दिया | जो भी हो, महात्मा गाधी श्रौर गाधीवाद की राजनेतिक बुद्धि 
को इतना बोदा नहीं समझा जा सकता कि शासन विधान मे ऋन्ति 
करने के लिये नमक की पुढ़िया को ही वे तब कुछ समभ बैठते | 
नमक सत्याग्रह का रहस्य इस वात में था कि सत्याग्रह के लिये कोई 
ऐसा हथियार चुना जाय जो देश कौ राजनेतिक, आर्थिक ओर 
सामाजिक व्यवस्था में विषध्न डाले विना विदेशी सरकार को भारत के 
राष्ट्रीय आन्दोलन की शक्ति सम्रका दे। सरकार भारत की राष्ट्रीय 
भावना से डरकर देश की उस श्रेणी से समभोता करने के लिये 
घुटने टिका दे जो इस राष्ट्रीय आन्दोज़्न की आँधी को खडाकर 
सकती है। 

पूँजीपति भेणी या इस भ्रेंणी का कारिन्दा गाघीवाद राष्ट्रीय आन्दो- 
तन तो चाहता था, परन्तु उसे 'हिंसा? से भय था | हिंसा से भय का 
अथ यह नहीं था कि भारत के राष्ट्रीय श्रान्दोज़्न करनेवालों को चोट 
न आये, इस वात की परवाह न थी। आन्दोलन श्रारम्म करते समय 
ही महात्मा गाधी ने कह दिया था कि सरकार की जेलों के दरवाज़ों 
पर दे सत्याग्रहियों की हड्डियों के पहाड लगा देंगे | हिंसा का श्रर्थ यह 
भी नही था कि अंग्रेज़ों के हाथ से इस देश का शासन ओर शोषण का 
अधिकार छीनने से उनका दिल न दुखे। हिंसा का अभिप्राव था 
कि राष्ट्रीय आन्दोलन इस प्रकार का रूप धारण न कर ले कि देश 
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की समत्ति की मालिक ठाकुर भ्रेणियों की स्थिति और उनके थ्रधिकार 
ख़तरे में पड जायें | 


जनता की सहानुभूति प्राप्त करने के लिये सत्याग्रह का उद्देश्य 
लाहौर काम्रेस में भारत की जनता के लिये खतंत्रता प्रातति बताया गया | 
स्वतंत्रता का सबसे पहला अर्थ है, जीवित रहने का श्रधिकार | यदि 
जनता की खतंत्रता का श्र उनके लिये जीवन निर्वाह के साधनों को 
उपयोग में लाने की स्वतंत्रता और अपने परिश्रम से उत्पन्न पैदावार 
को पूर्ण रूप से व्यवह्वार में लाने की स्वतंत्रता समझा जाय, तो इसका 
सीधा उपाय, शोषण की व्यवस्था के विरुद्ध आन्दोलन है। शोषण की 
व्यवस्था दूर होने का मतलब है, विदेशी शासन की नींव उलड जाना | 
इसमें सन्देह नहीं कि जनता के हाथ में आत्म-निर्णय का अधिकार भरा 
जाने से विदेशी शासन समात्त हो जायगा परन्ठु इसके साथ ही भारत 
की ज़मीदार और पूँजीपति भ्रेणी भी, जो विदेशी सरकार की पुरोहित 
बनकर शोषण कर रही है और अपने आपको ब्रिटिश शासन और 
शोषण का वारिस समभती है, मिट जायगी। इसीलिये स्वराज्य का श्रर्थ 
यह नहीं समा गया कि जनता को जीवन निर्वाह के साधन पाने की 
स्वतंत्रता हो, भूमि पर जोतनेवाले का और काऱाने पर मेहनत करने 
वाले का श्रधिकार हो | श्रान्दोलन में किसी ऐसी बात फे लिये स्थान 
भी न हो सकता था जिससे जनता में अपनी कठिनाइयों को दूर करने 
का भाव पेदा हो। आन्दोलन का उद्देश्य रखा गया भारत के लिये 
स्वराज्य परन्तु भारत कौन है, एक फीसदी ठाकुर लोग या निन्नानवे 
फ़ीसदी शोषित जनता ! इस तरह के राजनेतिक आन्दोलन के लिये नमक 
कानून तोडने का नुसज़ा ही बेहतरीन था, जो भारत की शोषक श्रेणियों 
के अधिकारों पर चोट पहुँचाये बिना--जिनके अ्रधिकार गाधीवाद के 
सत्य-अहिंसा और धर्म के अ्रन्तरगत हैं, जो शोषित प्रजा के पिता तथा 
संरक्षक स्थान हैं--राजनेतिक व्बंडर खड़ा कर सके | 
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इस आन्दोलन के बहने पर १६३१ में महात्मा गाघी की अनुमति 
के बिना ही जगह-जगह लगान वंदी हुईं लेकिन यह लगान वंदी केवल 
सरकार को ज़द पहुँचाने के लिये हुईं| इस भाव से नहीं कि लगान 
किसान के परिश्रम का फल है, वह उससे नहीं छीना जाना चाहिए | 
एक वर्ष के श्रान्दोलन के वाद जब सरकार से फिर समभोता कर लिया 
गया, तो किसान की ज़मीन या मज़दूर की अवस्था में सुधार का कोई 
प्रश्न नही आया। प्रश्न आया केवल यह कि कांग्रेस के प्रतिनिधि के 
तौर पर महात्मा गाघी को गोलमेज़ कानफ्रेस में वुला लिया जाय । देश 
की प्रतिनिधि है कांग्रेस, काग्रेस के प्रतिनिधि हैं महात्मा गाघी परन्तु 
भारत के व्यापारियों का प्रतिनिधित्व करने के गम्भीर कार्य को महात्मा 
गाघी नहीं निभा सकते थे । १६३० की पहली गोलमेज़ कानफ्रेस में 
व्यापारी सघ ने इसलिये भाग नहीं लिया कि महात्मा गाघी का आशी- 
वाद न था, वे उसमें न गये थे। दूसरी गोलमेज़ में महात्मा गांधी के 
जाने पर व्यापारी संघ ने भी भाग लिया ओर एक नहीं तीन-तीन प्रति- 
निधियों की माँग की। कानफ्रेस में एक्सचेंज के नामले में जब थांधी 
जी भारतीय व्यापारियों की वात सम्मालने में चूक गये तो उन्हे सेठ 
बिडला से फटकार खाकर आगे उनसे सलाह लिये विना न बोलने का 
निश्चय दिलाना पडा + | 
लार्ड इरविन से समभोता करने के लिये भी कांग्रेस को गाघीवादी 
नीति ने कोई ठोस शर्ते पेश न कर केवल हृदय परिवर्तन की ही माँग 
पेश की। दृदय परिवतन शब्द गाघीवादी नीति मे विशेष रूप से 
व्यवहार में आता है| हृदय परिवतन के लिये किसी ठोत प्रमाण या 
कार्य की आवश्यकता नहीं रहती। आवश्यकता रहती है केवल इस 
वात की कि महात्मा गाधी श्रोर उनके अनुयायी समझ ले कि विरोधी 
का हृदय परिवर्तन हो गया है | जिस समय भी यांधीवादी नेता सत्या- 
' डायरी के कुछ पढें ले० श्री० घनश्यामदास बिडला, पु० ६० 
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ग्रह संग्राम को स्थगित करना चाहते हैं, गाधीवादी नीति विरोधी के 
हुदय में परिवर्तन श्रनुभव करने लगती है। १६१० का सत्याग्रह 
श्रारम्भ करते समय महात्मा गाधी ने एलान किया था--“अ्रव तक 
मुझे दरख्वास्त देने, डेपुठेशन भेजने और मित्रतापूर्ण पत्र व्यवहार में 
विश्वास था परल्तु यह सब मिट चुका है (50॥8 £0 ५085) । मे 
समझ गया हूँ. कि सरकार इन तरीक्ो से नहीं समझ सकती । राजड्रोई 
श्रव मेरा धर्म हो गया है--हमारा यह धार्मिक कर्तव्य हो गया है कि 
हम इस सरकार के श्रमिशाप ([[5 (2७५४ ए 50५श॥॥॥शा) 
को मिट दें #| 

इस एलान को पढ़ने के वाद जान पढ़ता है कि महात्मा गांधी 
प्रकार के हृदय परिवर्तन की श्राशा छोड़ घुके ये परन्द गोलमेज़ कान- 
फ्रेन्स में पहुँचकर उनका विचार फ़िर वदल गया | इंगलेरड में महात्ता 
गांधी का एलान दूसरा ही था। वहाँ आपने फर्माया--/हमें ब्रिटेन के 
हृदय में भारत के लिये प्रेम उप्तन्न करना है। यदि ब्रिटेन की जनता 
समभती है कि हमें इस कार्य में सौ वर्ष लग जायेंगे, तो का्ेस तो 
वर्ष तक अग्नि परीक्षा में तपती रहेगी । 

भारत की साधारण जनता को यह वात तक संगत नहीं जान पड़ेगी 
परन्तु महात्मा गाधी के समर्थक तर्क की परवाह करते भी नहीं। उनका 
दावा है कि महात्मा गाधी श्रातरिक प्रेरणा (॥8/॥0) के अनुसार 
चलते हैं | ब्रिटेन को यह विश्वास दिलाने में कि वे ब्रिटेन को भारत 
से प्रेम कराये बिना न मानेंगे और सौ वर्ष तक इसके लिये तपत्था 
करने को तैयार हैँ महात्मा गाधी का मतलब केवल यही समझा जा सकती 
है, कि वास्तव में ही वे सौ वर्ष तक भी कोई ऐसा कार्य नहीं करना 
_ चाहते जिससे ब्रिटेन दवा भाख में जारी ए | जिससे ब्रिटेन द्वारा भारत में जारी की गई व्यवस्था में उथल- 


+# कांग्रेस का इतिहास' पहद्मामि सीता रमेम्या पु" ६४ 
| कांग्रेस का इतिहास पृष्ठ प३२५ 
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पुथल हो | ऐसा करना वे उचित भी नहीं समझते । उनके विचार में 
भारत और ब्रिटेन के हित एक हैं | किसी न किसी दिन ब्रिटेन इस बात 
को समझेगा द्वी | काम्रेस की गांधीवादी नीति की यह प्रेरणा वास्तव मे 
ही उस श्रेणी के स्वार्थों की प्रतिध्वनि है जिनके हितों की रक्षा करना 
गाधीवाद की दृष्टि में सत्य धर्म ओर अ्रहिंसा है | # 

ब्रिटेन श्रौर भारत के हितों में कुछ मेद है, इसीसे दोनों में विरोध 
दिखाई देता है। ऊपर हम कह आये हैं, भारत का मनुष्य समाज 
श्रेणियों मे वेट हुआ है | ब्रिटिश साम्राज्य से भारत का शोपक और 
शोषित का सम्बन्ध है। यों तो सम्पूर्ण भारत शोषित है परन्तु इस 
शोषण में भारत की मिन्न-मिन्न श्रेणियों का स्थान अ्र्ञग-अलग है । 
किसान, भज़दूर या परिश्रम करनेवाली आमजनता तो भोजन के पदार्थ 
की भाँति है और पूँजीपति तथा ज़मीदार श्रेणी रसोहये के स्थान पर है, 


# काग्रेंस का नियंत्रण करनेवाला दल भारत के स्वराज्य दी समस्या को 
किस प्रकार हल करना चाहता है, इसका कुछ अनुमान १६३९ की गोलमेज 
कानफ्रेन्स में दिये गये श्री घनश्यायदास बिडल्ा के भाषण से किया जा सकता 
-+”''अगर अमनचेन कायम रखना है तो यह जरूरी है कि या तो 
आप हमारी सजी से हम पर हुकूमत करें या हमको अपने ऊपर आप हुकूमत 
करने दे। इस अवस्था में हम आपके दोस्त और साझ्कौदार हो सकते है ६ 
अगर इस मोके पर आपने हमसे कोई दोस्ताना समझौता न किया तो यह 
आपकी मयंकर मूल होगी। मे अपने मुल्क के नौजदानों को अच्छी तरह 
जानता हूँ | बहुत सम्भव्‌ है कि कुछ वर्ष बाद ईंगलेण्ड को महात्ता गाधी 
मारतीय नरेशों या मुझ जेसे पूँजीपतियों से समझ्तोता न करके विल्ञकुल नये 
आदमियों से, नयी अवस्थाक्रं से, नये विचारों से, नयी आकांत्ताओं से 
निवटना पढे । इंगलेएड को सावधान हो जाना चाहिये।” “'ड्री घनश्यामदास 
विडला की पुस्तक 'डायरी के कुछ पत्ने' की मृभिका पु० ६ १ भूमिका लेखक 
श्री० विड्ला के सेक्रेय्री 
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जो विदेशी साम्राज्य के लिये शोषण का साधन वनती है और सवयम्‌ 
भी शोषण करतो है। श्राम जनता स्वराज्य चाहती है इसलिये कि शोषण 
विल्ञकुल्ल समाप्त हो जाय। पूँजीपति ओर ज़र्मीदार भेणी चाहती है 
शोषण की मोजूदा व्यवस्था क्वायम रहे और ब्रिटेन द्वारा किये जानेवात्े 
शोषण का भाग भी उन्हीं को मिले। यदि शोषण की व्यवस्था ही 
समाप्त हो जाय तो इस श्रेणी का श्रत्तिल भी नहीं रहता | इस भेणी 
का हित इस प्रकार के स्व॒राज्य में ही है जिससे व्यवस्था भें परिवर्तन 
हुए. बिना शासन के काम में इन्हें अ्रेग्रेज़ों के समान अधिकार हो। 
गाधीवादी प्रेरणा के श्रनुसार खराज्य को पुरानी व्यवस्था में ही सीमित 
रखने के लिये भ्रह्टिसा की हृदबन्दी की जाती है। जब भी जन श्रान्दो- 
लन का झब पुरानी व्यवध्था को तोढने के लिये, पूँजीपति और ज़र्मीदार 
श्रेणी के हाथ से शक्ति ले लेने की श्रोर जाने लगता है, श्रान्दोतन 
रोक दिया जाता है| इस व्यवस्था को क़ायम रखते हुए सराज्य लेने 
का तरीक़ा यही है कि श्रेंग्रेज़ों की शासक भेणी का हृदय परिव्तन हो, 
वे भारत की पूँजीपति और ज़मीदार भेणी और अ्रपने हित्तों को एक 
सममें, देश के शोषण में मारत की पुजीपति जनता के अ्रधिकार को 
स्वीकार करें | इसके लिये गाधीवादी नीति सौ वर्ष तक तपस्या करने 
को तैयार है | 
गाधीवादी नीति को जब कभी ब्रिटिश उरकार के सुधार देले के 
वायदे पर संदेह होने लगता है, तब वह भी प्ूँजीपतियों के इष्टि-कोण 
से ही। गोज्मेज़ कानफ्रेंस के अवसर पर वायसराय के एलान से 
खीमकर महात्मा गाषी ने कहा था--“वायतराय तो भारत को 
झौपनिवेशिक स्पराज्य देने के लिये उस समय तक अतीक्षा करते 
रहना चाहते हैं जब तक कि भारत का प्रत्येक जखपति सात पैसे 
कमानेत्राले मज़दूर की स्थिति को पहुँच जाय |” # लखपति भी सात 
+ कांग्रेस का इतिहास, पुष्ठ ६९६ ६ 
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पैसे कमानेवाला भज़दूर बन जायगा ; यही भय गाधीवादी कांग्रेस को 
है, मज़दूर और किसान का क्या बनेगा ; उठ ओर उसका ध्यान 
नहीं जाता । 
जिस समय अंग्रेजों का हृदय परिवर्तन करने के लिये तो वर्ष 
तक तपस्या करने का एलान महात्मा गाधी इंगलेर्ड में कर रहे थे, 
भारत मंत्री सर होर ने उन्हे इस तपस्या की निरथंकता समझा दी। 
उन्होंने महात्मा गाधी को समझाया कि मारत में अ्रंग्रेज़ जो कुछ 
कर रहे हैं श्रपने विचार ओर धारणा के अनुसार न्याय कर रहे हैं। 
इधर भारत सरकार के हृदय ने भी कट वदल ली। इंगलेण्ड 
में महात्मा गाधी की राई राजमहत्न तक हो सकी थी। भारत भे 
बादशाह सल्नामत के कारिन्दे वायसराय बहादुर ने ही उनसे मुलाक़ात 
करने से इनकार कर दिया। फिर से सत्याग्रह का युद्ध छेडने का 
एलान हुआ परत सरकार दाँव पर तैयार थी | काग्रेसी नेताओं को 
मय महात्मा गांधी के, जेल्नों में वन्द कर दिया गया। महात्मा गांधी 
को जेल में बन्द कर देने से आन्दोलन गाधीवादी सत्य और अहिंसा 
की नालियों से बिखर कर वहने लगा | श्रान्दोतन का ज़ोर नमक की 
श्रपेक्षा लगान बन्दी की श्रोर होने लगा । कांग्रेस जन श्रपने आपको 
जेल पहुँचाकर जीवन घन्य करने की अपेक्षा, जेंसे भी वन पढा, 
सरकारी व्यवस्था में श्रड़चन डालने का यत्न करने लगे | कई जगह 
जनता इससे भी श्रागे वह गई और वे तार काट देने तथा विद्रोह के 
दूसरे कामों से श्रसंतोष प्रकट करने लगी | यहाँ तक कि दिल्ली में सन्‌ 
१६३२ का कांग्रेस अधिवेशन गुप्त वेश में गोरिल्ा ढंग से किया गया | 
यह उपाय उचित हैं या अनुचित, इस वात का चर्चा न कर यहाँ यही 
देखना है कि महात्मा गांधी का नेतृत्व जनता पर से हव्ते ही आन्दोलन 
सावंजनिक रूप धारण करने लगता है और म० गाघी की उपस्थिति 
उसे उनके तिद्धान्तों की सीमा भे समेटे रहती है | महात्मा गाधी ने 
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अनेक अवसरों पर अंग्रेज़ों को यह चेतावनी दी है कि भारत के राष्ट्रीय 
आन्दोलन को मासूम ([/8॥॥|25») बनाये रहने का भेय उन्हीं को है। 
यदि सरकार उनकी बात को नहीं सुनती तो भय है कि भारत की प्रजा 
बैधानिकता का लिहाज़ छोडकर श्रान्दोज़न को धातक रुप दे दे | # 

सन्‌ १६३२ में आरम्भ होनेवाले आन्दोलन का अन्त भी विचित्र 
ढंग से हुआ | सत्याग्रह चलन रहा था इस प्रश्न पर कि भारत के लिये 
शासन विधान बनाने का! अधिकार अ्ंग्रेज़ो को नहीं, भारतवासियों को 
है। कांग्रेस अंग्रेज़ों के वनाये शासन विधान को कभी मंजूर नही करेगी | 
ज़ादिरा यह कहते रहने पर भी गाधीवादी का््रेंस उत्सुकता से प्रतीक्षा 
कर रही थी कि विधान वनता केता है| विधान में श्रद्धृतों के वोढ 
श्रलग-होते देख हिन्दू समत्तिशाली श्रेणी के हित को चोट पहुँचने की 
सम्भावना से महात्मा गाधी धवरा उठे और अनशन कर वेठे | सत्या- 
बह आन्दोलन चल रहा था अंग्रेज़ों द्वारा तैयार किये जानेवाले शासन 
विधान को अस्त्रीकार करने के लिये। अनशन किया गया इसी विधान 
में सुधार करने के लिये | यदि शासन विधान को स्वीकार न करने 
की वात सच्चे हृदय से कही जा रही थी, तो उसमें सुधार कराने का 
प्रश्ञ उठ ही नहीं सकता था | अ्ल्यूतों के वोट अलग किये जाने के 
विरोध में महात्मा गाधी ने आमरण उपवास किया था यह उपवास 
छठे दिन बन्द हो गया। आम जनता ने यह समझा कि ब्रिटिश 
सरकार महात्मा गाघी की श्राध्यात्मिक शक्ति और महात्याग से प्रभा- 
वित हो गई परन्तु वात यह थी कि सरकार वाल भर भी न हिली। 
हाँ, हिन्दू पूँजीपतियों के प्रतिनिधियों के प्रयक्ष से अूतों के लिये 
शासन विधान में दी गई रियायतों से दूनी रियायततें देने का वायदा 
कर दिया गया। कहने को ब्रिटिश सरकार का निश्चय बदल गया 
_परन्ठ शासन विधान की त्रुटि इससे दूर नहीं हुह। 

ने कांग्रेस का इतिहास पु० ६१६ 
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कांग्रेस आन्दोलन को इस उपवास से क्या लाम हुआ ! महा 
गाधीवादी श्री पद्मामि सीता रमेया को भी स्वीकार करना पडा कि 
महात्मा गाधी द्वारा श्रछ्ृृतों की समस्या की ओर जनता का ध्यान 
आकर्षित कर लेने से राष्ट्रीय आन्दोलन को हानि हुई १। 

सन्‌ १६३२ के सत्याग्रह आन्दोलन का क्रम कुछ विचित्र-सा 
रहा | महात्मा गाधी तो सन्‌ १६३१ में सत्पराग्नह श्रान्दोलन को 
स्थगित अग्रेज़ो का हृदय परिवर्तन करने के लिये गोलमेज़ कानफ्रेस में 
चले गये उनके पीछे कुछ तो नौकरशाही के दमन जारी रखने के 
कारण और कुछ खतंत्रता और अ्रधिकार प्राप्त करने की भावना 
शाम जनता तक पहुँच जाने के कारण आन्दोलन की धूनी सुलगती 
ही रही | महात्मा गाधी गोलमेज़ कानफ्रेस से असतुष्ट होकर आरा रहे 
थे| उनका विचार तो शायद श्राते ही श्रान्दोहन आरम्भ करने का 
नहीं था हालाँकि इंगलेरड में वे अपने बयानों में यही कहते रहे कि 
वे लौव्कर सत्याग्रह शुरू करेंगे २। लौटठकर ला्ड विल्िगंडन को 
तार दे समझोता बनाये रखने की इच्छा भी उन्होंने प्रकट की ३। 
ब्रिटिश सरकार शत्रु को अवसर देने की नीति में विश्वास नहीं 
करती। महात्मा गाधी की बात दूसरी है, अपने विरोधी के आराम 
का ख्याल कर वे स्वराज्य प्राप्ति के आन्दोलन में भी रविवार और 
प्रत्येक सरकारी छुट्टी के दिन सत्याग्रह बन्द कर देते हैं। साहब के 
शिकार में विध्न नहीं पडना चाहिये, स्वराज्य भले ही एक दिन 
देर से सही। अस्ठ, समभझोते की इच्छा प्रकट करने पर भी सरकार 
ने आडडिनेन्स जारी कर महात्मा गाधी तथा उनके दल्ल बल को 
गिरफ़्तार कर जेल्ो में पहुँचा दिया | श्रान्दोलन चला तो गाघीबादी 

३ "कांग्रेस का इतिहास! पु० ५६५ । २ महात्मा गाधी को मि० चचिल 
के पुत्र से मुलाकात, 'डायरी के कुछ पढे! पृष्ठ ५०१ ३ "कांग्रेस का 
इतिहात' पृष्ठ ४२६ १ 
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नीति पर ही था परन्तु कमान शोर देख रेख का काम महात्मा गांधी 
न कर सके इसलिये वह चोटी के लीडरो के ब्रिना ही देश भर में 
फेल गया | यह जानते हुए भी कि किसान वास्तव में ही गान 
अदा नहीं कर सकते, कांग्रेस यद्यापि गाधीवादी नीति नहीं चाहती थी 
कि श्रान्दोशन लंगान बन्दी का रूप ले परन्तु जनता इसी बात पर 
ज़ोर दे रही थी। आखिर बहुत मज़बूर होकर वेबसी की हालत में 
काग्रेंस को सरकार से समभोता हो जाने तक के समय के लिये लगान 
मुल्तवी की इजाज़त देनी पडी #| आन्दोलन ने उमग्ररूप धारण कर 
लिया यहाँ तक कि लगभग नब्बे हज़ार व्यक्ति जेल पहुँच गये। 
ऊपर बताई गई परिस्थिति से स्पष्ट है कि इस आन्दोलन के बारे मे 
गाधीवादी नेता श्रौर जनता की राय एक न थी। महात्मा गाधी जेल 
में बन्द होने के कारण आ्रान्दोतनन पर नियंत्रण नहीं रख सकते थे । 
ऐसी अ्रवस्था में सन्‌ १६३२ सितम्बर में उन्होंने अछ्ूतों की वोटों के 
प्रश्न पर श्रनशन कर दिया | इस अनशन का प्रभाव राष्ट्रीय 
आन्दोतन पर जो पठा वह हम ऊपर बता आये हैं, श्र्थात्‌ आन्दोलन 
में शिथिल्ता आरा गई। उपवास आरम्भ करने से पहले महात्मा गाधी 
ने एक बयान प्रकाशित किया--/“यह उपवास उन लोगों के विरुद्ध 
है जिनका मुझ पर विश्वास है। चाहे वे भारतीय हो या विदेशी | 
यह उपवास उनके विरुद्ध नहीं जिनका मुझ पर विश्वास नहीं। इस 
उपवात का प्रधान उद्देश्य तो हिन्दू श्र्तःकरण में ठीक-ठीक धार्मिक 
कार्यशीलता उत्पन्न करना है |? $ हिन्हुओ के हृदय में क्या कार्य- 
शीलता पैदा हुईं इसका कोई वर्णन कहीं नहीं मिलता परन्तु महात्मा 
गाधी का विश्वास है कि उनका प्रत्येक उपवास देश का कल्याण कर 
उसे उन्नति की श्रोर ले जाता है | हमें गाधीवाद की नीति को हिन्दू 
धर्म के हानि लाभ की दृष्टि से नही, परन्ठु राष्ट्रीय दृष्टिकोण से देखना 

* का्रेस का इतिहास पुष्ठ ६९८ । ५ कांग्रेस का इतिहास पुष्ठ ५६२ 
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है श्रौर इसका उत्तर हमें श्री पद्ामि सीतास्मेया के शब्दों में मिल 
चुका है। 

आन्दोलन चल रहा था परत गाधीवादी नीति पर नहीं | राष्ट्रीय 
अन्दोलन करनेत्रातों ओर सरकार में दाव-पेच हो रहे थे ' का्रेस शत्र 
उठाने के उपाय को छोड़कर दूसरे सभी उपायो से सरकार का काप 
रोकने का यत्ञ कर रही थी। महात्मा गाधी ने एक वयान निकाल कर 
इस तरीके की निन्‍दा की | परन्ठु काग्रेत करती क्या ; उनके पास दूसरा 
उपाय न था। महात्मा याधी के एक अनशन का प्रभाव राष्ट्रीय श्रान्दो- 
लन पर देखा जा चुका था । महात्मा गाधी ने मई १६३३ में दूसरे अन- 
शन का एलान किया ) यह अनशन अपनी तथा हरिजन आन्दोलन के 
कार्यकर्ताश्रों की पवित्रता के लिये महात्मा गाधी ने करने का निश्चय 
किया था | इस अनशन की ख़बर पा सरकार ने हुकुम दिया कि जिस 
भाव ओर उद्देश्य से महात्मा गाधी उपनात कर रहे हैं, उसे ध्यान में 
रख उन्हे रिह्ा कर दिया जाय | महात्मा गाधी रिहा कर दिये गये । 
महात्मा गाधी को मौका मित्र गया | रिहा होते ही उन्होंने छः हफ्ते 
के तिये सत्याग्रह मोकूफ कर देने की तिफारिश की | सरकार से भी 
उन्होने भ्रपील की कि यदि वह देश में शान्ति चाहती है, तो उसे सब 
सत्याग्रहियों को रिहा कर देना चाहिये | इसके वाद वे का््रेंस और 
सरकार में समभोता कराने का यत्ञ करेंगे | महात्मा गांधी की अपील 
काग्रेस ने तो मान ही ली परन्तु सरकार ने ठुकरा दी। सरकार को 
ऐसा “सौदा” मंजूर न था। तत्थाग्रह दूसरी दफे फिर छः हफ़्ते के 
लिये मौकूफ किया गया श्रौर महात्मा गाधी ने वायसराय से मिलकर 
उन्हें अपनी नेकनीयंत का विश्वास दिलाने की आ्राश माँगी। फिर 
भी आजा न मिली | महात्मा गाधी और नेता भयकर दुविधा में पढ़ 
गये। जिस प्रकार आन्दोलन चल रहा था, वह तरीका महात्मा माघी 
को मंजूर न था और जिस तरह वे चाहते ये उत तरह आन्दोलन चल 
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नहीं सकता था। सरकार हृदय परिवतन करने के लिये तेवयार न थी | 
आपज़िर काप्रेस का सम्मान क्वायम रखने का यह उपाय निकाला गया 
कि व्यक्तिगत सत्याग्रह जारी किया जाय | काग्रेस कनेटियों ओर दुद्ध 
कमेटियों को वरखास्त कर दिया गया | 

व्यक्तिगत सल्वाग्रह आरउमभ किया सबसे पहले महात्मा गाएी ने | 
उन्होंने सावरमती आश्रम को तोड़ दिया । श्रस॒हवोगी होने के नाते 
सावरमती श्राश्रम की भूमि पर वे गान अ्रदा नहीं कर सकते ये इस- 
लिये झ्राश्रम की भूमि उन्होंने उरकार की ही नज़र करदी । अत्हवोग 
का यह ढंग सांतारिक दुद्धि से नहीं, आध्यात्मिक बुद्धि से ही उमा 
जा सकता है। अ्रतहयोग के इस कार्य को उफल समझा जाव वा अस- 

कुछ कहा नहीं जा सकता क्योंकि सरकार ने भूमि लेने से इन- 
कार कर दिया | यदि दीनता दिद्धाकर सरकार का हृदय पिपलाना 
ही उद्देश्य था वो उचमें भी उफलतदा नहीं मिली। इस घटना ओर 
पिछली घटना को देखने से असहयोग काग्रेस की ओर से नहीं, सरकार 
की ओर ते ही हुआ | महात्मा गाधी फ़िर पकड़े गये | जेल में असुविधा 
होने के कारण उन्होंने अनशन किया ओर छूट गये # | छूट जाने पर 
फिर रात्याभ्रह करना उन्हे सत्व ओर अहिंसा के विरुद्ध जचा | 

सत्वाग्रह के इस लम्वे-चोड़े अनुमव के वाद महात्मा गाघी ने एक 
महत्वपूर्ण वक्तव्य ७ अग्रेल १६३४ के दिन प्रकाशित किया। इसी 
वक्तव्य में काग्रेस के लिये आगे का धोग्राम था। इस वक्तव्य के कुछ 
महत्वपूर्ण अंग इस प्रकार हैं।-- 

“भत्ते इस वक्तव्य का मसविदा अपने मौन दिवध में सरता नामक 
स्थान पर २ अप्रैल को तैयार किया था |““““मेरे वक्तव्य का एक-एक 
शब्द गहन आत्म-चिन्तन, हृदय की ट्ठोज्ञ और ईरवर प्रार्थना का 
परिणाम है | + 








# कांग्रेस का इतिहास पु० ५७६ । | कांग्रेस का इतिहास घ्रृ० श८रे | 
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४“ “मैं अनुभव करता हूँ जनता को सत्याग्रह का पूरा संदेश 
नही मिला है ; क्योकि संदेश जनता तक पहुँचते-पहुँचते श्रशुद्ध हो 
जाता है। मुझे यह प्रतीत हो गया है कि आध्यात्मिक संदेश पार्थिव- 
माध्यम ( दुनियावी तरीक्षों ) द्वारा पहुँचाने से उसकी शक्ति कम होजाती 
है | आ्राध्यात्मिक संदेश तो स्वयम्‌ ही अ्रपना प्रचार कर लेते हैं |" 

महात्मा गाधी ने अपने अनुभव से जान लिया कि सत्याग्रह का 
आध्यात्मिक संदेश तो अ्रचूक ओर कमी असफल्न न होनेवाली शक्ति 
है परन्तु यह सदेश ननता तक रेल, तार, डाक या दूसरे ऐसे तरीकों से 
पहुँचता है जो भ्राध्यात्मिक न होकर भोतिक हैं, इसलिये इस संदेश 
की शक्ति निवल् पड जाती है| इस श्रनुभव के वाद'भी उनके आध्या- 
त्मिक संदेश जनता तक इन्हीं सब्र साधनों द्वारा ही पहुँचते हैँ |तव 
इन सदेशो की सफलता की झाशा वे किस प्रकार कर सकते हैं ! इस 
तक को हम यदि एक कदम श्रौर श्रागे बढायें तो भयंकर दुविधा में 
पड जाते हैं | मनुष्य का शरीर ओर इन्द्रियाँ पार्थिव यानी भौतिक 
पदाथ हैं। जिम आध्यात्मिक सदेश को भहात्मा याघी अपने मोतिक 
शरीर की जिह् से कह देते:हैं, वह संदेश मौतिक पदार्थ के सम्बन्ध 
मे श्राते ही अ्रशुद्ध या निवंत्त हो जाता है। इससे एक कृदम और 
आगे बढ़िये, कोई व्यक्ति कितना:ही वढा महात्मा क्यों न हो, उसका 
दिमाग भौतिक पदाथों से ही वना होगा | ऐसी हालत में ज्यों ही 
सदेश महात्मा के विचार या मत्तिष्क में आया, वह अशुद्ध हो 
जायगा | अ्रमिप्राय यह है कि आध्यात्मिक सदेश खाहे वह कितनी 
ही प्रबल शक्ति क्यों न हो पृथ्वी पर शरीर धारण [करनेवाले मनुष्य के 
काम नहीं आ सकता । यह जानकर भी गराधीवाद मनुष्य का कल्पाण 
आध्यात्मिक संदेश द्वारा ही करने पर तुलाएहुआ हे। 

सत्याग्रह की श्राध्यात्मिकोशक्ति चाहे जितनी वी हो परन्तु उसकी 
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सफलता के बारे में महात्मा गाधी की राय यह हैः-.- ५"““““अतेक 
व्यक्तियों के जेसे वैसे सत्याग्रह का परिणाम चाहे कितना ही बड़ा 
रहा हो, पर वह न तो आतंकवादियों के ही हृदयों तक पहुँच सका, 
न शासक वर्ग के हृदयों तक, शुद्ध सत्याग्रह का दोनों के ही हृदयो 
तक पहुँचना अ्निवाय है ।“"'“'इसकी सत्यता की जाँच करने 
के लिये सत्याग्रह एक तमय में एक ही आदमी को करना 
चाहिये'"****» # अपने अनुभव से महात्मा गाधी जिस परिणाम पर 
पहुँचे हैं, उसमें हम इतना और जोड़ देना चाहते हैं कि सत्याग्रह 
साधनहीन लोगों के शरीर की शक्ति का शोषण करनेवाले पूँजीपति 
लोगों के हृदय तक भी नहीं पहुँच सका | अ्रस्तु यह सब देखकर 
महात्मा गाधी ने निश्चय किया कि आइन्दा सत्याग्रह करने का 
अधिकार केवल उन्हीं को होगा | जनता के लिये उनका संदेश 
यह था।+-- 

_नन्‍न्गायन्दा से वे लोग जो मेरे प्रत्यक्ष दिये गये या अप्रत्यक्ष 
रूप से समझे गये परामश के अनुसार स्वराज्य प्राप्ति के लिये सत्याग्रह 
करने को प्रेरित हुए हों, कृपाकर सत्याग्रह करने से रुक जायें |” + 

महात्मा गांधी के इस एलान से पाँच वर्ष के सत्याग्रह आन्दोलन 
का अन्त हो गया | सत्याग्रह समात्त करने के एलान के साथ सत्याग्रह 
आरम्म करने के एलान की ठुलना करना वे भौक़ा न होगा। २७ 
फ़खरी सन्‌ ३० का वह एलान यों था।-- 

“इस दफे सविनय आज भंग आन्दोलन आरम्म होने पर रुक 
नहीं सकेगा ओर उस समय तक नही समाप्त होगा जब तक कि एक 
भी सत्याग्रही जेल से बाहिर रहेगा या जीवित रहेगा |” 

पहले सत्याग्रह आन्दोलन में याधीवादी ने नीति एक वर्ष में 
_लराज्य प्राप्त करने की प्रतिशा को जिस प्रकार पूरा किया उसी ग्रकार_ 

* कांग्रेस का इतिहाए पृष्ठ ४८४ ३ १ काग्रेंस का इतिहास पृष्ठ /्झ४ ४ 
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दूसरे सत्याग्रह आन्दोलन की श्रामरण सत्याग्रह युद्ध की प्रतिजशञ को 
भी पूरा कर दिखाया | इस सब असफलता के बावजूद मारव के 
राष्ट्रीय आन्दोलन की नकेल गाधीवादी नीति के ही हाथ में है। हमारे 
राजनीतिशों को गाधीवादी नीति के सिवा राष्ट्रीय आन्दोलन का कोई 
दूसरा उपाय ही दीखता नहीं | 

क्रिस्मत की बात, जिस समय महात्मा गाधी ने सत्याग्रह आन्दोलन 
स्थगित करने का यह बयान 'सरसा? में तैयार किया उसी समय दिल्ली 
में सवरगींय डाक्टर अन्सारी ने कोन्सिलों में जाकर स्व॒राज्य के लिये 
युद्ध करने का कांग्रेसी एलान तैयार कर लिया था। महात्मा गाधी ने 
१६२४ में असहयोग ओर कोन्सिल प्रवेश का मेल असम्मव समझा 
था परन्तु १६३४ में उन्होंने कोन्सिल प्रवेश के प्रस्ताव का स्वागत 
किया | हुआ वही जो होना था, सत्याग्रह के आन्दोलन ने फिर 
कोन्सिलों के मरघट में जाकर विश्राम लिया | 

स्वमावतः प्रश्न उठता है कि तीसरे सत्याग्रह श्रान्दोलन का 
परिणाम क्या होगा! इस प्रश्न का विचार करने से पहले हम 
गाधीवाद के क्रियात्मक कार्य-क्रम पर एक नज़र डाल लेना आवश्यक 
समभते हैं । 


| समाजवाद की दूसरे वादों नादीवाद, प्रजातंत्रवाद, गांधीवाद, अरा- 
जकवाद आदि से जानने के लिये का० यशपाल की पुस्तक भाक्सवाद 
मूल्य १॥) उपयोगी होगी ॥ विल्वद का्योलय, लखनऊ से प्राप्य | 


गांधीवाद ओर सम्ताजवाद 


समाजदाद का चोला 

सन्‌ १६३४ के बाद से कांग्रेस का क्रान्तिकारी कार्य-क्रम वेधानिक 
सुधारों को क्रियात्मक रूप देने की ओर बह गया। सन्‌ १६२० के 
श्ान्दोलन के बाद ही कांग्रेस के कुछ लोग आन्दोलन को वैधानिक 
कशमकश में न फेंसाकर सावंजनिक रूप देने की माँग करने लगे थे । 
१६३४ मे यह बात बहुत स्पष्ट हो गई | राजनेतिक कार्यकर्ता मेहनत 
करनेवाल्ञी जनता के सम्पर्क में आये | उनकी अवस्था और शक्ति का 
उन्हे ज्ञान हुआ | उन्होने अनुभव किया कि विदेशी साम्राज्यशाही 
के विरुद्ध जनता का यही भाग लड़ सकता है। शोषण और गुलामी 
इस भ्रेणी के लिये जीवन-मरण का प्रश्न है। इनके सामने सम्मत्ति- 
शाली भ्रेणी की तरह कम या अधिक अधिकारों से संतुष्ट' हो जाते 
का प्रश्न नहीं । 

व्यापक जागृति के कारण किसान, मज़दूर तथा नौकरी पेशा लोग 
भी शासन और व्यवस्था में परिवर्तत कर अपनी अ्रवस्था सुधारने की 
वात सोचने लगे | आन्दोलन में इस नयी प्रवृत्ति का आधार फैवल 
विदेशी शासन के प्रति भावकता भरी घृणा श्रोर देश भक्ति ही नहीं | 
शोषक चाहे हिन्दुस्तानी हों या विदेशी, समी के हाथ से शोषण का 
श्रधिकार यह लोग ले लेना चाहते हैं। इनकी माँग है झ्राम जनता 
के जीवन से सम्बन्ध रखनेवाले प्रश्नों को कांग्रेस के कार्य-क्रम में त्यान 
हो। स्व॒राज्य का रूप स्पष्ट किया जाय | कांग्रेस की नीति शोपण 
समांत्त कर मेहनत करनेवाली जनता के हाथ में शासन का अ्रधिकार 
देना हो | इस भावना से मज़दूर सगठनों ने राननीति में भाग लेना 
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शुरू किया ओर क्षिसान समाये भी क्रायम होने लगी। देश मे पूँजी- 
वाद का विकास हो जाने से इस प्रकार के थ्रान्दोत्नन के लिये परि- 
ह्थितियाँ पेदा हो चुकी थी परन्तु इसकी प्रेरणा आई शोपितो के उम्त 
संसार व्यापी श्रान्दोज्नन से, जो कम्यूनिज्मा और समाजवाद के सिद्धातों 
के अनुसार संसार से शोपण की व्यवस्था को समाप्त कर श्रेणी रहित 
जन समाज की स्थापना करना चाहता है। 

यह आन्दोलन आरम्भ में कांग्रेस के संगठन के बाहर ही आरम्भ 
हुआ | जिन लोगों ने इस आन्दोलन का बीज भारत मे बोवा, कांग्रेस 
में पूँजीवादी भरेणी की प्रधानता को देख वे उस पर मरोसा न कर 
सके। सयम काग्रेस में भी पुकार उठने लगी कि ख्राज्य का अर्थ 
स्व साधारण जनता के जीवन में आनेवाली कठिनाई दूर कर उन्हें 
आत्म-निर्यय का अधिकार देना होना चाहिये | कांग्रेस का यह अंग 
मध्यम श्रेणी का भाग था। पूँजीपति श्रेणी के हित के लिये राष्ट्र की 
शक्ति का उपयोग इन्हे खथकने लगा परन्तु इनकी कल्मना बिल्कुल 
साधनहीन जनता (20|6(४7 ४) का शासन कायम करने की न थी | 
समाजवाद के तिद्धान्त इन्हे ठीक जान पड़े क्योंकि यह श्रेणी साधन- 
हीन जनता की सहायता से पूँजीवादी भेणी के एक छुत्र श्रधिकार को 
तोडकर अभ्रपना अधिकार कायम करने की आशा कर सकती थी | इस 
श्रेणी के नेता के रूप में पं० जवाहरलाल ने समाजवाद की ओर जनता 
का ध्यान दिलाया, कांग्रेस मे आदशों ओर कार्य-क्रम की छान-बीन की 
प्रदृत्ति पैदा हुई | कांग्रेस की जागृति मध्यम श्रेणी ने आँखें खोलकर देखा, 
देश की राजनेतिक, सामाजिक ओर आयिक व्यवस्था में परिवर्तन किये 
बिना विरासत के रुप में पूजीपति श्रेणी अग्रेज़ों से जिस प्रकार का 
स्वराज्य लेना चाहती है, उसमें मध्यम श्रेणी का कोई महत्व न होगा | 
पूँजीवाद का शीघ्रगामी विकास उन्हे भी तुरंत ही साधनहीन श्रेणी के 
दायरे में पहुंचाकर वेबस कर देगा | इस सत्य को अनुभव कर शिक्षित 
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मध्यम भरेणी की सहानुभूति मेहनत करनेवाली, शोषित आम जनता के 
प्रति होने लगी | मध्यम वर्ग की इस राजनेतिक चेतना ने समाजवादी 
विचारों को भ्ोत्साइन दिया, स्वयम्‌ कांग्रेस में समाजवादी दल की 
स्थापना हो गई | 

कांग्रेस के बाहर कम्यूनिस्ट ओर काम्रेस के भीतर समाजवादी 
पार्दों ने कांग्रेस के राजनेतिक कार्य क्रम की आलोचना शुरू की श्रोर 
अधिक व्यापक और उम्र कार्यक्रम कौ तजबीज़ कर जनता की 
सहानुभूति को आवर्धित करना शुरू किया। देश के राजनेतिक 
क्षेत्र में यह लोग ग्राधीवादी कांग्रेस नीति के प्रतिद्वन्दी बन गये। 
यह लोग न केवल एक दूसरा राजनेतिक उद्देश्य लेकर आये, बल्कि 
इनकी विचारधारा ही दूसरी है। दोनों के सामाजिक भ्ौर राजनेतिक 
आदर्श अलग-अलग हैं | गाधीवाद का राजनैतिक उद्देश्य है, भारत 
की सामाजिक अवस्था में उथल्ञ-पुथ्ञ किये बिना विदेशी सरकार के 
हाथ से आज़ादी प्राप्त करना । भारत के समाजवादी चाहते हैं, देश को 
सामाजिक, श्रार्थिक और राजनैतिक अ्रवस्था में आमूल परिवतेन 
करना। समाज में ऐसी व्यवस्या स्थापित करना कि कोई भेणी दूसरी भेणी 
पर शासन न कर सके, न कोई देश दूसरे देश पर शासन कर सके | 

राजनैतिक या सामाजिक क्ेत्र में कोई भी कार्यक्रम जनता के 
सहयोग के बिना सफल नहीं हो सकता | जनता का विश्वास और 
सहयोग ही क्रान्ति की एकमात्र शक्ति है। किसी मी कार्य-क्रम की 
सफलता के लिये जनता का सहयोग और शक्ति ज़रूरी है। चाहे 
तो;जनता अपने हितों को पहचानकर स्वयं अपने हाथ में शक्ति प्रात 
करने के लिये श्रपनी शक्ति लगाये, चादे जनता को विश्वास के चक्कर 
में फैंसाकर शोषक श्रेणी उनका सहयोग प्राप्त कले | जनता क्री शक्ति 
के बिना कुछ हो नहीं सकता | जब तक कांग्रेस को जनता का सहयोग 
न मिला, वह एक निर्वत्ञ संस्था बनी रही। गाधीवादी नीति के 
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अनुसार जनता की ग्ररीवी का चर्चा कर, जनता को आन्दोलन में 
कुर्बानी का अवसर देकर कांग्रेस ने सवंसाधारण की सहानुभूति अपनी 
ओर करती। काम्रेस की गाधीवादी नीति ने जनता की गरीबी का 
चर्चा किया, जनता के प्रति सहानुभूति दिखाई परन्तु शक्ति जनता के 
हाथ में देने की वात कभी न कही ।धतिस पर भी काम्रेस का कार्य-कस 
; कु राजनेतिक दलों की अपेक्षा जनता को अधिक अपना जान पढा 

कांग्रेस समी राजनेतिक दलों से अधिक वल़्वान वन गईं। 
इस बात में समाजवादी विचारधारा का कार्य-क्रम गाधीवादी राजनीति 
से श्रागे निकल जाता है। जनता इस कार्य-क्रम पर श्रधिक विश्वास 
कर सकती है| समाजगदी कार्य-क्रम समाज की व्यवस्था इस ढंग 
से क़रायेम नहीं करना चाहता कि जनता को कुर्बान करके ठाकुर 
शोगों के स्वार्थ पूरे होते रहे | वह समाज की व्यवस्था और शासन 
का श्रधिकार जनता के ह्वाथ में ही तीपना चाहता है। जनता की 
दुख भरी हालत की शोर तो वह ध्यान दिलाता दी है परन्तु इसके 
साथ ही वह इस दुर्दशा के वास्तविक कारों को भी प्रकंट करता है 
और एक कान्तिकारी कार्य-क्रम भी पेश कर सकता है | शोषित जनता 
में जागति आते ही वह इस बात को ज़रूर अनुभव करती हे कि 
उनकी मेहनत का फल उनसे छीन लिया जाता है, ऐसा नहीं होना 
चाहिये। वे इस बात को समभने लगते हैं कि उनकी मेहनत से 
पैदा ज़रूरत की चौज्नों से बाज़ार पटे पड़े हैं परन्तु उनकी ज़रूरत पूरी 
नहीं हो सकती। वे श्रनुमव करते हैं कि मेहनत करनेवाल्ी भ्रेणी के 
परिश्रम से समाज में पैदावार के ऐसे साधन श्र शक्ति तैयार है, 
जिससे ज़रूरतमन्दों की तकलीफ दूर होनी चाहिये, पर ऐसा नही हो 
पाता। लाखों आदमी मेहनत करने और अपना पेट मरने का अवसर 
नहीं पाते। एक ओर तो लोग आवश्यक पदार्थों के बिना तकलीफ 
थाते हैं, दूसरी श्रोर क्ञोगों को आवश्यक पदार्थ पैदा करने का अवसर 
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न दे वेकार बना दिया जाता है| पैदाबार के साधन होते हुए और 
पैदावार की आवश्यकता होते हुए भी किसी को वेकार क्यों रखा 
जाय ? जनता यह मी अनुभव करती है कि पेदावार के साधनो ओर 
पेदावार का ग़लत उपयोग होने की जिम्मेबारी उन्हीं लोगों पर है 
जिनका इन वस्तुओं पर अधिकार है, जो इनके मालिक बने हुए है। 
पैदावार के जिन साधनों को हज़ारों श्रादमी मिलकर चलाते हैं, जो 
साधन हज़ारों लाखों श्रादमियों के उपयोग के लिये पदार्थ तेयार 
करते है, उनके व्यक्तिगत सम्पत्ति बनने से उनका उपयोग हज़ारों 
लाखो व्यक्तियों के हित के विचार से नहीं, एक व्यक्ति के मुनाफे के 
लिये होता है | सम।जवादी विचार धारा इस सब संकट से समाज को 
बचाने का क्रियात्मक उपाय भी जनता को बताती है। 
सम्पत्ति की भाल्िक श्रेणी, उसकी धन-दौलत की शक्ति चाहे 
जितनी वड़ी हो, समाज में उसकी संख्या आटे में नमक के बरावर है । 
यह श्रेणी श्रपने व्यक्तिगत स्वार्थ के कारण समाजवादी विचारधारा से 
घबराती है ओर श्रपना नुक़ृतान समझ सकती है| परन्तु हज़ार में से 
नो सौ निन्नानवे जनता इस कार्य-क्रम से साहस ओर उत्साह प्राप्त 
करती है। उसके पास कुछ है ही नहीं, उससे छीना क्या जायगा! 
अगर बह कुछ खो सकती है तो केवल उसे शोषण में जकड़े रखनेवाले 
बन्धनों को जिन्हें खोकर वे स्वतंत्र हो जायेंगे। 
मध्यम श्रेणी के शिक्षित व्यक्ति भी जो दूरदर्शिता से काम लेते हैं, 

जो अ्रपने श्रापकरो समाज का अंग समभकर समाज के कल्याण में 
अपना कल्याण सममते हैं, सम्पूर्ण समाज के विकास के विचार से 
समाजवादी कार्य-क्रम को श्रोर श्राकर्षित हुए बिना नहीं रह सकते । 
यही कारण है, कि तंसार भर की पूँजी और साधन समाजवादी विचार 
धारा के विरुद्ध होते हुए भी साधनहीन श्रेणी का यह आन्दोलन 
संसार का सबसे अधिक विस्तृत और वल्ञवान आन्दोलन बन गया | 
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भारत के राजनेतिक छ्लेत्र मे भी यह भावना इतनी तेज़ी से फैली कि 
कांग्रेस का नियंत्रण करनेवाली श्रेणी ओर गाधीवाद इससे घबरा उठे | 

समाजवादी विचारधारा का उद्देश्य है, समाज में सब व्यक्तियों 
को कमाई या पैदावार करने का अवसर समान रूप से मिले और सब 
व्यक्तियों को अपने परिश्रम से की गई पैदावार पर समान रूप से 
, अधिकार हो। इस उद्देश्य को प्राप्त करने के लिये समाजवाद उपाय 
बताता है कि पेदावार के साधनों को समाज की समत्ति बना दिया 
जाय | मनुष्य का जीवन पेदावार ( जीवन रक्षा ) के साधनों पर निर्मर 
करता है| जो व्यक्ति या भेणी जीवन रक्षा के साधनों की मालिक 
होगी, वही व्यक्ति या श्रेणी समाज के मालिक हो जायेंगे और शेष 
व्यक्तियों या समाज को ऐसे मात्निकों के हितों को पूरा करने के लिये 
श्रपना जीवन छगाना पड़ेगा। समाज से मालिक श्रोर दास, शोषक 
और शोषित का भेद मिटाने के लिये समाज में श्रधिकार श्रौर श्रवसर 
की समानता लाने के लिये एक हीउपाय है कि पैदावार के साधनों पर 
किसी व्यक्ति या श्रेणी का हक़ न हो, किसी को ऐसा अवसर या श्रधि- 
कार न हो कि दूसरों के जीवन की खतंत्रता छीन सके | समाज की 
व्यवस्था इस ढंग पर होने से ही सब व्यक्तियों को समान रूप से 
स्वतंत्रता मिल सकती है श्रौर सम्पूर्ण समाज खतंत्र हो सकता है। 
जनता श्रपने चारों ओर जीवन के मार्ग में झकावटें ओर अडचने 
देखती है | समाजवाद उसे जीवित रहने ओर विकास का अवसर देते 
के लिये तैयार है इसलिये उसकी ओर जनता की सहानुभूति होना 
स्वाभाविक ही है । 

गाघीवाद मनुष्य के जीवन का उद्देश्य परमेश्वर से साक्षात्कार 
करना वताता है परन्तु उसके साथ ही उसका एक सांसारिक था राज- 
नैतिक उद्देश्य भी है। यह उद्देश्य 'रामराज्यः की स्थापना है | रामराज्य 
का रूप चाहे जेसा हो, इसमे लाभ चाहे जिस किसी का हो, इसे कायम 
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करने के लिये जनता की सहानुभूति और सहयोग प्राप्त करना श्ञरूरी 
है। एक समय भारत कै राजनेतिक छेत्र में सबसे श्रध्रिक उम्र कार्य- 
क्रम पेश करने और ञ्राम जनता के प्रति सहानुभूति दिखाने के कारण 
जनता का आकषण गाधीवाद के राजनेतिक कार्य-क्रम की ओर होगया 
था | परन्तु इस कार्य-क्रम से कुछ फल निकलता न देख भर मुऋबिते 
में समाजवादी विचार धारा थ्रा जाने से जनता उस ओर खिंचने लगी। 
सन्‌ १६२० के आ्रान्दोलन के बाद से विशेष कर १६३४ से गाधीवाद 
भारत की जनता पर अपना प्रमाव क़ायम रखने के प्रयल में लगा हुश्रा 
है। इस उद्देश्य को पूरा करने के लिये गाधीवाद ने जनता के धर्म प्रेम 
की शरण ली। वह क्रमश; धार्मिकता का रूप लेने लगा | १६२० में 
वह एक शुद्ध राजनेतिक आन्दोलन के रूप में जनता के सामने श्राया 
परन्तु उसके बाद से वह नैतिकता--जीवन की फिलासफी-का रूप धारण 
करने हगा | यहाँ तक कि देश के राजनेतिक उद्देश्य स्वराज्य से भी 
ऊँचा स्थान उसने संत्तार में सत्य, श्रहिंता और न्याय की स्थापना पर 
दिया | गावीवाद को इतनी व्यापक वस्छु बनाने का प्रयोजन है, जनता 
की सत्य, अ्रहिंसा और न्याय की भावना के नाम पर अ्रपीज्ञ कर उनके 
मस्तिष्क पर प्रभाव डालना | 

गाधीवादियों की नीति समभने के लिये एक बात की श्रोर श्रौर 
ध्यान देने की आवश्यकता है। कुछ लोगों का विश्वास तो गांधीवाद 
में इसलिये है कि श्राध्यात्मिकता, पैराग्य श्रौर त्याग पर भ्रद्धा के 
संस्कारों के कारण वे इसे मुक्ति का मार्ग समभते हैं, सासारिक उन्नति 
और समृद्धि के भाजड़े में फँसने की उन्हे ज़रूरत नहीं। दूसरे लोग 
ठाकुर श्रेणी के हैं, गाधीवाद की नीति से उनके हितों की रक्षा होती 
है | जब्र यह प्रश्न थ्राता है कि संकटों से मुक्ति प्रात्त करने का उपाय 
जनता सम्राजवाद से करे या गाधीवाद से, तब साधनों की मालिक 
अकुर श्रेणी की सम्पूर्ण शक्ति समाजवाद के विरोध में गाधीवाद के 
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समर्थन के लिये खड़ी हो जाती है | गाधीवाद के समर्थन के लिये चाहे 
जनता के हृदय से आवाज़ न भी उठे, परन्तु ठाकुर भेणी की इच्छा से 
प्रचार के समी साधन जनता के प्रतिनिधि वन एक स्वर से चिल्ला कर 
कहने लगते हैं--गाधीवाद ही हमारे लिये एक मात्र मार्ग है और 
महात्मा गाधी ही दरिद्र और साधनहीन भेणी के एक मात्र अराध्यदेव 
हैं। जनता को राजनैतिक श्रान्दोलन के मोचे पर लाने के बाद जब 
गाधीवाद ने अनुभव किया कि अपने हितो को प्रात्त करने के लिये 
जनता गाधीवाद के राजनैतिक उद्देश्य ठाकुरशाही के शासन, रामराज्य 
को ही समाप्त कर देना चाहती है तो गाधीवाद ने राष्ट्र की राजनेतिक 
भावना को रचनात्मक कार्य-क्रम मे बहा देने का प्रयत्न करना शुरू 
किया । 
गाधीवाद का रचनात्मक कार्य-क्रम है क्या ! जनता अपनी अवस्था 
से असंतुष्ट हो कर शोषण की व्यवस्था को बदल देना चाहती हे। 
गाधीवाद का प्रयोजन दे पुरानी व्यवस्था की रक्षा करना, इसलिये 
गाधीवाद जनता को समभाता है कि तुम्हारे अ्रसंतोष के कारणों को 
रचनात्मक कार्य-क्रम द्वारा दूर किया जा सकता है, व्यवस्था को बदलने 
की बात छोडो | जनता की राजनेतिक प्रगति और आर्थिक कारणों से 
पैदा होनेवाले अ्रसंतोष के प्रवाह को रचनात्मक कार्यक्रम के रेगिस्तान 
में सुखा देने का प्रयत्न ही भारत की ठाकुरशाही की रहा का एकमात्र 
साधन गांधीवाद को मिला है। मज़ा यह है कि रचनात्मक कार्य-क्रम 
जोकि स्पष्टौर पर आर्थिक प्रश्न है, उसे भी आध्यात्मिक रंग देने की 
चेष की जाती है ताकि जनता उपयोगिता के विचार से उसकी जाँच न 
कर, भगवान से साक्षात्कार का उपाय समझ कर स्वीकार कर ले 
यह देखकर कि शोषण का अन्त कर समानता लानेवाला 
समाजवाद का कार्य-क्रम जनता को अपील करता है, जनता पर अपना 
प्रभाव कायम रखने के लिये गांधीवाद ने भी अपने कार्य-क्रम का 
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उद्देश्य शोपण का अन्त ओर समानता लाना बताया | मारतीय जनता 
की रुचि उस शोर खींचने के लिये अपने कार्य-क्रम को गाधीवाद ने 
अहिंसात्मक साम्यवाद, आध्यात्मिक साम्यवाद, भारतीय साम्यवाद 
आदि नाम दिये| जनता को यह विश्वास दिलाने का यत्ञ किया 
गया कि गाधीवाद से समाजवाद के सब्र उद्देश्य पूरे हो जायेंगे। 
गावीवाद को एतराज़ है केवल समाजवाद के कार्य-क्रम से क्योंकि | 
उसमें श्रेणी संघर्ष और हिंसा है, उससे मनुष्य और समाज भगवान्‌ 
से विभुख हो जाते हैं| गोया कि गाधीवाद में समाजवाद की पश्चिमी 
सभ्यता से आनेवाली सभी बुराइयाँ निकालकर उसे शुद्ध श्रोर 
आध्यात्मिक बना दिया गया है # | 

भारतवातियों को यह भी समझाया जाता है कि पश्चिम की 
परिस्थितियों में पेदा हुए. सिद्धान्त भारत की सम्यता ओर संस्कृति के 
अनुकूल नहीं हो सकते, दोनों देशों के दृष्टि-कोण में अन्तर है। समाज- 
बाद के तिद्धान्त भारत के लिये लागू नहीं हो सकते क्योंकि वे पश्चिम 
में पैदा हुए, हैं परन्तु साबरमती आश्रम में पैदा हुए सिद्धान्तों के पोलैंड, 
आह्टिया और इंगलैंड में फिठ आ जाने की झ्राशा कर उन्हें गधीवाद 
का उपदेश भज्े में दिया जा सकता है +। यदि किन्हीं सिद्धान्तों को 
केवल इसलिये हेय समझ लिया जाय कि वे भारत में पेदा नहीं हुए तो 
भारत का दर्शन शात्र भी केवल भारत के लि ये ही रह जायगा | इस 
प्रकार की द्वेश पूर्ण देशभक्ति से संसार में कमी शान्ति नहीं हो सकती | 

समाजवाद का सिद्धान्त है कि मनुष्य का जीवन पैदावार के साधनों 

+* 'गाधीवाद समाजवाद' पुष्ठ ६७१ ५ ज्रास्ट्रिया और पोछेण्ड पर 
नाडियों का आक्रमण होने पर महात्मा गांधी ने उन्हें गाधीवादी सत्याग्रह 
द्वारा शत्रु का सामना करने का उपदेश दिया था । इसी प्रकार इंगल्लेदड को 
भी महात्मा गाधी जर्मनी के आक्रमण का सामना निशुन्ध होकर करने को 
सलह दे चुके हैं 
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पर निर्भर करता है | पैदावार के साधनों पर जिम व्यक्ति या भ्रेणी का 
अधिकार होगा उसीके फेसले और हित के विचार से समाज की 
व्यवस्था चलेगी। समाज में सावंजनिक हित के विचार से पैदावार 
के साधनों पर जनता--वे लोग जो किसी-न-किती प्रकार पेढावार 
के लिये परिश्रम करते हैं--का अधिकार होना चाहिये। परिभ्रम से 
पैदावार करनेवालो से उनके परिश्रम का फल छीन लेना हिंसा है। 
यही समाज में विरोध का कारण है इस हिंसा और विरोध को दूर 
करने के लिये, इनके कारणों को दूर करना चाहिये। 

गाधीवाद यह स्वीकार करता है कि समाज में हिंसा, श्रन्याव 
और शोषण के कारण जनता का जीवन असम्मव हो रहा है। वह 
यह भी स्वीकार करता है कि इस संकट का कारण पूँजीवादी और 
जमींदारी व्यवस्था का शोषण है और यह शोपण दूर होना बाहिये। 
समाजवाद के उद्देश्य को गाधीवाद स्वीकार करता है परन्तु इस 
उद्देश्य को प्राप्त करने के शिये व्यवस्था के परिवर्तंव का जो कार्य-क्रम 
समाजवाद पेश करता है, उसे गाधीवाद स्वीकार नहीं करता | 
” गाधीवाद को एतराज़ है कि इस कार्य-क्रम में हिंसा है| 

गाघीवाद का दावा है कि मिल्क्रीयत की व्यवस्था में परिवर्तन 
किये विना ही--पूँजीपतियों ओर ज्ञमींदारों को पेदावार के साधनों का 
मालिक रहने देते हुए भी सत्य और श्रहिंसा के पालन से सब सामा- 
जिक वैर, विरोध, हिंसा ओर शोषण दूर हो तकता है। मेहनत करने 
वाली भेणी को गाधीवाद यह श्रधिकार नहीं देता कि पैदावार के 
साधनों पर जनता का अधिकार कायम करें| परन्तु पूँजीवादियों और 
ज़मींदारों को गाधीवाद उपदेश देता है कि उन्हें अहिंसा ओर अपरि- 
ग्रह का पालन करना चाहिए.। गाघीवाद में अहिंसा शोर अ्रपरिग्रह 
का श्र्थ है कि पूँजीपति और ज़मींदार मुनाफे से चचित घन का न तो 
अपनी नितान्त ज़रूरी श्रावश्यकताशों के इलावा उपयोग करें, न अपने 
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धन को श्रधिक बढ़ाने की चेश करें। यानि उद्योग धन्दों को दे 
मुनाफा कमाने के उद्देश्य से न चल्लायें, बल्कि समाज कौ ज़रुरतें पूरी 
करने के उद्देश्य से चलायें। यदि पेदावार के साधनों का उपयोग 
पूँजीपति के व्यक्तिगत हित के लिये न होकर समाज के हित के लिये 
होना चाहिए, तो इस सम्पत्ति को अ्रपनी सम्मति बनाये रखकर ही 
पूँजीपति को क्या लाम होगा ! इस सम्पतत के समाज की सम्पत्ति बना 
दिये जाने में ही पूँजीपति को क्या हानि होगी ! यह सम्पत्ति समाज के 
ही अधिकार में क्यों न रहे ! इसमें हिंसा की बात क्या है ! समूर्ण 
समाज में सुब्यवस्था हो जाने से आज दिन पूँजीपति कहलाने वाली 
श्रेणी के प्रति क्या अन्याय होगा ! 
गाधीवाद के विचार से समाज में जो लोग सम्रत्ति के मातिक ई, 
वे केबल उसके संरक्षक या ट्स्टीः मात्र हैं) सम्पत्ति का उपयोग इन 
टूत्टियों को अपने स्वार्थ के लिये नहीं, समाज की भज्ताई के लिये ही 
करना चाहिए | यह उपदेश नया आविष्कार नहीं | यों तो ठाकुरशाही 
के ज़माने ( सामन्त काल ) में भी राजा सामन्‍्त और ठाकुर प्रजा का 
सेवक माना जाता था, परन्तु वास्तव में वह स्वच्छन्दता पूर्वक प्रजा 
पर दमन और शासन करता था या जिप प्रकार गो को माता कहकर 
हिन्दू लोग उसके दूध, सन्तान और चाम तक का प्रयोग कर लेते हैं, 
उसी प्रकार गाधीवाद सम्पत्तिशालियों को साधनहीन जनता का ट्रष्टी 
ओर सेवक वनाकर, साधनहीन जनता को दरिद्र नारायण का ख़िताब 
देकर संतुष्ट कर देना चाहता है। साधनहीन गरीब जनता के दरि- 
नारायण कहलाने श्रौर सम्पत्ति के मालिकों के केवल 'ट्रल्टी? या परेवक 
कहलाने से समाज में उनकी स्थिति और शक्ति बदल नहीं जायगी। . 
शोषण, अन्याय और अ्व्यवस्था के कारण समाज में उसी प्रकार बने 
रहेंगे ओर इस व्यवध्था का उद्देश्य, शोषण भी पूरा होता रहेगा | 
सत्य, भ्रहिंसा और त्याग के उपदेश और मालिक को रेयत की 
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सेवक कहना, बहुत पुरानी ओर घिती हुईं चाज् है| श्रत्याचार को 
असझ्य न वना देकर दया करते रहने के उपदेश शोषक ओर शासक भेणी 
को सदा से ही दिये जाते रहे हैं, ताकि उनका अत्याचार वग्गावत खड़ी 
कर उनके शासन का अन्त न करदे | गाधीवाद भी यही कर रहा है | 
यदि पूँजीपति और ज़मींदार समाज की समत्ति के ट्रस्टी हैं ओर उद्देश्य 
जनता की भलाई है, तो श्रपने हितों के रक्षक चुनने श्र अ्रपने हित के 
लिये व्यवस्था श्रोर नीति निश्चित करने का अधिकार जनता को होना 
चाहिए । समाजवादी यही चाहते हैं परन्तु गाधीवाद को यह बात 
मंज़र नहीं। सत्य, भर्म और अहिंसा का उपदेश जनता को दे गाधी 
वाद समाज के रोगों का इलाज करना चाहता है। उसका कार्य-क्रम है 
कि मेशीन आदि के कारण १रिवतन की आवश्यकता अनुभव होरहीहे । 
इन्हे छोडकर उस युग में लौट चलो, जिस समय मनुष्य को पशु की 
तरह काम करना पडता था| ठाकुरशाही का स्थान विकास द्वारा ले 
लिया है पूँजीशाही ने | गाधीवाद आइन्दा के लिये विकास के मार्ग को 
रोक देना चाहता है ताकि पूजीशाही का स्थान लेनेवाला समाजवाद न 
आर सके, पूजीशाही का खत्व कायम रहे | 

सन्‌ १६३४ से गाधीवाद मुख्यतः तिद्धान्तों की लड़ाई लड रहा 
है। गाधीवाद की समर्थक पूँजीपति श्रेणी काग्रेस में वेधानिक दाँव- 
पेच और प्रचार द्वारा अपनी स्थिति बनाये रखने का यत्ञ कर रही 
है| जिस श्रेणी की कारिन्दागिरी गाधीवाद करता है, वह श्रेणी 
विदेशी सरकार के सहयोग से अपना अधिक-से-अधिक स्वा् पूरा 
करने में लगी हुईं है श्रोर गाधीवाद उसके लिये नेतिक मोचबन्दी 
कर रहा है। गाधीवाद अ्रहिंसा के पढें में पैदावार के साधनों पर 
वैयक्तिक अधिकार की रक्षा करना आवश्यक समझता है| जिस समय 
पैदावार के साधनों को मनुष्य व्यक्तिगत रुप से व्यवहार करता था 
आर उस पेदावार वा उपयोग व्यक्ति के व्यवहार फे लिये होता था 
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उस समय समाज में शान्ति के लिये पैदावार के साधनों पर व्यक्ति का 
अधिकार होना ज़रूरी था, ताक़ि व्यक्ति को उसके परिश्रमका पूरा 
फल मिल सके, उस पर हिंसा न हो। आज दिन समाज में पेदावार 
का कोई काम व्यक्ति अ्रकेले नहीं करता | पैदावार के साधन इस 
अवस्था में पहुँच गये हैँ कि सेकडो हज़ारों व्यक्ति उनमें एक साथ 
काम करते हैँ।| इन साधनों से होनेवाली पैदावार सैकड़ों हज़ारों 
व्यक्षियों के परिश्रम का परिणाम होती है पर॑त यह परिणाभ चला जाता 
है केवल एक पूनीपति व्यक्ति के हाथ में | पेदावार का स्वाभाषिक 
नियम यह होना चाहिये कि पंदावार करनेवाला ही उसका मालिक 
हो श्रोर उसका उपयोग कर सके | हमारे समाज में ऐसा नहीं होता. 
यही संक्रट फा कारण है | संज्षेप में कहा जा सकता है कि प्रँजीवादी 
अमल में पेदावार के साधनों में विकास हो गया है | पहले समय की 
तुलना में पैदावार के साधनों ( औज़ारों ) का रूप बदल गया है भ्रौर 
वैदावार के काम में हाथ बँंगने के तरीके भी बदल गये हैं । पहले यह 
सब काम व्यक्तिगत रूप से होते थे, श्रव सामाजिक रूप से होने लगे हैँ 
परन्तु पेदावार के साधनों पर मिल्क्रियत का तरीका श्रभी तक नहीं 
बदला है। अ्रव काम तो मिल-जुलकर सामाजिक रूप से होने त्गे हैं, 
परन्तु पैदावार के साधनों पर मिल्करियत श्रव भी व्यक्षि की है | जनता 
प्ेदावार करती है और उसे पूजीपति के हाथ में सॉपकर उसका मुंह 
ताकने लगती है। इस तरीक़े को बदलने की ज़रूरत है | 

वास्तव में परिवर्तन तो हो गया है। मनुष्य के निर्वाह के ताधन 
बदल गये, उन्हें व्यवहार में लाने का तरीका बदल गया | इन्हें बदलने 
में पूजीवाद ने सहायता दी क्योंकि इससे उसे लाभ हो रहा था | जब _ 
इतना बदल गया तो उस व्यवस्था का बचा हुआ तरीक़ा--पेदावार के 
वैंव्चारे का ढंग--भी बदल जाना चाहिए। पूँलीवाद इसे बदलने नहीं 
देना चाहता क्योंकि ऐसा होने से पूँजीपति श्रेणी की प्रभुता चली 
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जावगी | संवार भर की मेहनत करनेवाली जनता चाहती है कि उनके 
परिश्रम से होनेवाली पैदावार पर उनका अधिकार हो | इसके विपरीत 
ससार भर की पूजीपति भरेणी प्रवत्न कर रही है कि यह अ्रधिकार उन्हीं 
के हाथ में रहे | पूँजीवाद और समाजवाद का संघर्ष इसी प्रश्न पर है। 

पूँजीवाद ओर समाजवाद में चलनेवाला यह संसार व्यापी संघर्ष 
अनेक रूप में चल रहा है। अपनी प्रमुता को कायम रखने के लिये 
पूँजीवाद सभी प्रयत्ञ कर रहा हे | कहीं पूजीवाद को प्रजातंत्र का नाम 
देकर मज़दूरों की तानाशाही ते वचने का प्रचार किया जाता है-- 
कि इंगलेर्ड ओर अ्रमेरिका में | कहीं पूँजीवाद नाज़ीज्म और फेसिज्म 
का रूप धारण कर समाजवादी परिवदन को राष्ट्रीवता विरोधी बता रहे 
हैँ | भारतवर्ष में यह काम गाधीवाद कर रहा है| 

समाजवाद के आदणशों ने संसार भर मे जनता के मत्तिष्क पर 
प्रमाव डाल दिया है। विषमता और शोपण को दूरकर समान अवसर 
लाने की मावना समी ओर दिखाई देती हे इसलिये पूँजीवाद समाजबाद 
के नाम का पदा ओोढ़कर जनता को धोखा देने का वत्ष मी ख़बर करता 
है। जमनी का नाज़िज़्म ( नेशनत-सोशलिए्म-राष्ट्री--समाजवाद ) यही 
कर रहा है, भारत में यही काम गाधीवाद कर रहा है | ठाकुरों के आ्रधि- 
पत्य को वह 'रामराज्य? या साम्यवाद वताता है | इस प्रकार के समाज- 
वाद के लिये गांधीवाद इने ठाकुरशाही की उम्बता में ले जाना चाहता 
है| हमे वापिस लोटा ले चलने के शिये गाधीवाद समाज के विक्रास 
को नाशक सम्यता बताता है। हमे यह देखना है कि विकास के मार्ग 
पर पीछे की ओर लाठने से क्या समाज सुखी और उंतुष्ट हो उकेगा ! 


मेशीन की सम्यता 
उमाज में अरान्ति, अ्रव्यवत्या, भ्ेणियों के उंधप और शोपण का 
कारण गाधीवाद की दृष्टि में मनुष्य स्वमाव के हुगुंण, हिंसा, लोभ 
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आदि हैं। लोम के कारण मनुष्य ने मेशीन बनाई | मेशीम की सम्बता 
ने अत्याचार और शोषण फेला दिया। भारतवर्ष की छुख शान्ति का 
नाश गाधीवाद के विचार मे मेशीनों की चांडाल सभ्यता ने ही किया । 
म० गांधी अपनी पुस्तक 'हिन्द स्वराज्य'--जिसे वे अ्रपना मुख्य एश्ान 
समभते है--पृष्ट ६७ पर लिशते हैं, “हमारे बुल्लुग बहुत समभदार ये। 
उन्होंने समझ लिया था, करोडों को तो ग़रीत्र ही रहना है--यह सोचकर 
हमारे पूर्वजों ने हमें मोगविज्ञास से विमुख करने कौ कोशिश की | फलतः 
हज़ारों बरस पहले जो हल थे उन्हीं से काम चलाते रहे, हज़ारों बरस पहले 
जो भोपड़े थे, उन्हीं को क्रायम रखा:"“"'सत्यानाशी प्रतियोगिता को 
हमने अपने पास फटकने नहीं दिया | यह नहीं था कि हम लोग यांत्रों 
की खोज और उन्हें बनाने की विद्या से श्रनजान ये ; लेकिन हमारे 
पूर्वजों ने देखा कि यंत्रों के जंजाल मे फेंसकर मनुष्य उनके गुलाम ही 
वन जायेंगे और अपनी नेतिकता छोड देंगे |” मतलब यह है कि 
भारतवासियों के पूर्वजों में यंत्र बनाने की योग्यता तो भौजूद थी 
परन्तु उन्होने जान बूककर संघर्ष से बचने के लिये मेशीन की माया 
को दूर रखा। किस इतिहास के श्राधार पर यह बात कही गईं, कहा 
नहीं जा सकता। इतिहास में ऐसा कोई प्रमाण नहीं मिलता । 
ईएवर-प्रेरणा से यह वात कही गई हो तो इतिहास की खोज ओर 
तक के लिये वहाँ गुंजाइश नहीं | इतना स्पष्ट है. कि वर्तमान अुग मे 
मेशीनों से मनुष्य समाज को अपार लाभ हुआ है ! 

मैशीनो ने मनुष्य की बुद्धि को विकास का अवसर दिया । बुद्धि के 
विकास से मनुष्य पाप ही क्यों करे ! वह नेकी भी कर सकता है| मैशीन 
ज्ञान स्वरूप सर्वशक्तिमान मगवान्‌ की तरह मनुष्य के लिये अच्छी 
या बुरी व्यवस्था तैयार नही कर सकती। वह केवल साधन है | मनुष्य 
भलाई या बुराई जो कुछ करने का निश्चय करे, मेशीन उसमें सहायक 
हो सकती है | त्वय॑ गाधीवादी भी स््रीकार करते हैं कि “यंत्र निर्दोष 
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हूँ |” यदि उन्हे समाज के लञाम के लिये उपयोग मे लाया जाव, 
वे बहुत लाम पहुँचा सकते हैँ, यदि उन्हे हानि पहुंचाने के लिये 
व्यवहार में लाया जायगा, तो हानि भी वे वैसी ही पहुँचावेंगे | प्रश्न 
यह है कि मेशीन किस की सम्पत्ति है? उसका उपयोग करने का 
अधिकार किसके हाथ में है ! ओर मेशीन का प्रयोग करनेवाले के 
सामने उद्देश्य क्या है! समाज का ल्ञाभ ; या समाज की हानि की 
' परवाह न कर शअ्रपना लाम ! 

समाज का इतिहास बताता है कि मेशीन के प्रभाव ने मनुष्य की 
शक्ति को बढ़ाकर उसे सुखी होने का अवसर दिया है। मेशीन 
मनुष्य को थोड़े परिश्रम से बहुत परिश्रम का फल दे सकती हे। 
इसी प्रयोजन से मनुष्य ने मेशीन का आविष्कार और विकास किया 
है, अपना सवनाश करने के लिये नहीं। यह विश्वास कि मेशीन 
हिंसा का कारण है, मूंतापूणं हे। हिंसा के लिये मेशीन ज़रूरी 
नहीं । दो हाथों से गला घोंटकर भी मनुष्य की हत्या की जा सकती है 
परन्तु इसके जिंये मनुष्य के हाथ काट देना बुद्धिमानी नहीं समझी 
जायगी | यदि मनुष्य मेशीन से विलकुल ही परदेज़ करता, तो आज 
भी वह बनों में इच्तों के नीचे फल चुनचुनकर निर्वाह करता ओर फल्नों 
का मौसिम समाप्त हो जाने पर भगवान की प्राथना करके रह जाता | 
वास्तव मे मेशीन का विकास ही मनुष्य की सम्यता का इतिहास है। 

गाधीवाद मेशीन का बिलकुल ही विरोध करता हो, सो वात नहीं। 
मैशीन के आरम्मिक रूप, च्खे ओर वेलगाड़ी की वह पूजा करता है 
परन्तु मेशीन के विकसित रूप रेल, मोटर ओर मिल से उसे भय लगता 
है | इसका कारण स्पष्ट है। जब तक भेशीन व्यक्तिगत क्षेत्र की वस्तु रहे 
गाधीवाद को वह पसन्द है परन्तु जहाँ मेशीन सामाजिक ज्षेत्र में 
पहुंची, उसने व्यक्तिवादी व्यवस्था की जगह समाजवादी व्यवस्था की 
नींव तैयार की, गाधीवाद को उससे भय लगने लगा | 
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गाधीवाद का कहना है कि समाज में हिंसा, शोपण और विषमता 
का कारण पंदावार का बड़े परिमाण में होना, सम्पत्ति का कुछ थोड़े 
से आदमियों के हाथ में जमा हो जाना श्र उद्योग धन्दो तथा कारों 
बार का केन्द्रीकरण हो जाना है | इस संकट की जिग्मेवारी वह मेशीन 
के सिर देता है| इस संकट से बचने का उपाय वह बताता है, मेशीन 
का वायकाट ! 

कुछ पूँजीपति मैशीनों की सहायता से बड़े परिमाण मे "ैदावार कर 
साधनहीनों का शोषण करते हैं, इसलिये सम्पूर्ण समाज को मेशीनों 
द्वार होनेवाले ल्ञाम से वंचित कर दिया जाय, यह विचित्र दलील है। 
भेशीन के हट जाने से ही शोषण कैसे बन्द हो जायगा! मेशीन ही 
शोषण का साधन हो, सो बात भी नहीं | शोषण मेशीन से नही, व्यवस्था 
के सहारे होता है | जिस ज़माने में मेशीन न थी, ग्रलामी की प्रथा द्वारा 
मनुष्य का शोपण होता था | झ्राज भी इस देश मे ज़मींदारी और 
साहूकारे की प्रथा द्वारा कितानों का जैसा भयंकर शोषण हो रहा है 
वह संसार के भयंकर से भयंकर शोषण का मुकाबिला कर सकता है 
पंर्तु उस शोषण मे मेशीन का व्यवहार नहीं होता । 

गाधीवाद को शिक्षायत है कि मेशीन की सहायता से कई आराद- 
मियों की मेहनत का काम एक ही आदमी बहुत थोड़े समय में कर 
सकता है, इसलिये मेशीन की पैदावार बड़े परिमाण में श्रोर फेद्धित 
होकर होती है और मेशीन अनेक मनुष्यों को वेकार कर देती है| इस 
तक का अ्र्थ यह होता है कि समाज को लाभ पहुँचा सकने के जितने 
गुण हैं, उन सबसे मनुष्य समाज को हानि पहुच रही है। यह वात 
ठीक है कि मौजूदा समाज में पैदावार अधिकतर मैशीन से होती है 
ओर समाज में वेकारी और संकट भी ज़रूर है लेकिन यह नहीं कहां 
जा सकता कि इस वेकारी श्रौर संकट का कारण मेशीन है। 

समाज के लिये पैदावार ज़रूरी है। यदि पेदावार अ्रधिक हो सकती 
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है श्रोर बिना कठिनाई के हो सकती है, तो इससे संकट क्यों श्राये ! 
संकट आने का कारण कुछ और ही है | कारण यह है कि मेशीन की 
सामाजिक शक्ति को समाज के काम नहीं आने दिया जाता | पहिल्ी 
बात यह है कि मेशीन व्यक्ति की शक्ति से चल सकती है| दूसरी बात 
यह है कि मेशीन एक व्यक्ति की श्रावश्यकता से बहुत श्रधिक्र पेदा कर 
देती है | जहाँ तक व्यक्ति का सम्बन्ध है वह दोनों ही तरह व्यक्ति की 
सीमा से बाहर है। ऐसी श्रवत्था मे जब उसे व्यक्ति से बाँधने की 
कोशिश की जायगी, संकट आयेगा हो । 

समाज और मेशीन के सम्बन्ध में परिस्थिति बदल जाती है, मैशीन 
को समाज की शक्ति ही चज्ञाती है| मेशीन की पेदावार को खर्च भी 
समाज ही करता है ओर मेशीन की पैदावार चाहे जिस सीमा तक वढ़ 
जाय, तमाज उसे खपा सकता है। संकट तभी आता है जब समाज 
मैशीन को चलाने में शक्ति लगाने के वाद उसका फल नहीं पा सकता | 
इससे समाज की शक्ति के ज़चे शोर शक्ति प्राप्त करने के पलड़े वरावर 
नही हो पाते | पैदावार के साधनों और समाज के बीच अठक जाने- 
वाली पूजीपति श्रेणी ही समाज के काम में अड़चन डालती है परल्तु 
गाधीवाद कहता है, इस अ्रडचन को हृठाना हिंसा है। 

यदि मेशीन व्यक्ति के अधिकार से निकलकर समाज के श्रषिकार 
में हो जाय तो मेशीन का कम परिभ्रम से श्रधिकर पैदावार करने का गुण 
संकट का कारण न होकर मुख का कारण बन जायगा। उस समय 
मैशीन की सद्दायता से अ्रधिक काम कर सकने का अर्थ दूसरे आदमियों 
का वेकार होना नहीं होगा बल्कि एक द्ादमी का बारह घण्टे काम न 
कर केवत्ञ चार घण्टे काम करना होगा | उस समय एक आदमी हें 
कई आदभियों का काम कराकर और उसे बहुत कम मज़दूरी देकर 
पूजीपति के लिये मुनाऊ्ा कमाना सेशीन का प्रयोजन न होगा, प्रयोजन 
होगा सव्‌ आदमियों के लियें काम की सहल बना देना । 
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वेकारी का भय ऐसी अवस्था भे हो ही नहीं सकता क्योंकि पैदावार 
फेवल खुशहाल पूँजीपतियों थ्रोर मध्यम भ्रेणी के लोगों के लिये नहीं 
बल्कि सम्पूर्ण समाज के लिये करनी होगी। वेकार रहने का अवसर 
किसी को न मिलेगा--“करोडों ग्रादमियों को तो गरीब ही रहना है” 
गाधीवाद का यह फ़ेसला समराजवाद को मंजूर नहीं। समाजवाद का 
आदर्श है, जहाँ तक हो सके समाज के सभी लोगों की सभी आवश्य- 
कताये पूरी होनी चाहिए, श्रथांत्‌ सभी लोगों को श्रमीर होना चाहिए। 

यह विचार कि मेशीन के कारण पैदावार में समय कम ज्र्च होने 
से फालतू समय में आदमी श्रधिक पाप करता है, एक ग्रल॒त-फहमी 
है। चोरी, डकेती, व्यभिचार इनमें से कौन पाप ऐसा है जो मैशीन का 
उपयोग होने से पहले न होता था श्रौर श्रव होने लगा ! यदि मैशीन 
की सहायता से मनुष्य को ज़िन्दगी की ज़रूरी चीज़ें श्रासानी से प्रात 
करने के बाद कुछ समय मिलता है, तो यही समय उसके लिये अपने 
मनुष्यल को अनुभव करने का है | इस समय में मनुष्य स्वाध्याय कर 
सकता है, चाहे तो श्राध्यात्म का चित्तन कर सकता है था श्रपने शान 
को बढ़ाने तथा जीवन मे स्फूर्ति देनेवाले विनोद में ख़र्च कर सकता 
है; लेकिन गाधीवाद को यह मंजूर नहीं | सेवकों के मालिक बन जाने ' 
से यदि समाज ख़ुशहाल वन सकता है, तो यह उसे मंजूर नहीं ; क्योंकि 
यह भगवान को बनाई व्यवस्था श्रौर 'राम राज्य के विरुद्ध है। 

गाधीवाद समानता की बात सोचता भी है तो पैदावार के साधनों 
को घयाकर, सब को ग़रीब और कगाल बना देने के तरीके से। समाज- 
वाद को समान कौ हत्या का यह तरीका मंजूर नहीं। वह समाज की 
शक्ति घदय देने के लिये तैयार नहीं। कंगाली मिश्रकर वह सबको 
सुखी बनाना चाहता है। गाधीवाद का मंशा तो स्पष्ट है | चाहे सम्पूरों 
समाज कंगात़ हो जाय, कंगालों को अ्रमीर नहीं बनने दिया जा 
सकता--“करोड़ों को तो ग़री7 ही रहना है?। मतलब यह है कि 
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पडोसी का अरसगुन ज़रूर हो जाय उसके लिये चाहे अपनी ही नाक क्यों 
न कठानी पड़े । 
यह विचार कि मैशीन का उपयोग मनुष्य के शरीर को दु्वंल 
बना देता है, अनुभव से ठीक नहीं जान पढता। भारत की अपेक्षा 
थोरुप में मेशीन का उपयोग कहीं अ्रधिक है। योदुप के लोगों की 
शारीरिक अ्रवस्था भारत से कहीं श्रधिक श्रच्छी हैं। योर्प तथा 
अमेरिका के लोगों के स्वास्थ्य तथा आयु का हिसाव देखने से जान 
पडता है कि वहाँ दोनों में उत्तरोत्तर उन्नति हो रही है। यह कहकर 
अपने आपको धोखा देना कि योखप के लोग व्यमिचारी हैँ और 
भारत के तपस्त्री श्रोर व्क्मचारी, “हिन्दुस्तान को किसी से कुछ सीखने 
की ज़रूरत नहीं”, # इस देश के लोगों को श्रन्धा बनाकर नाश के गढ़े 
में ढकेशना है | भारत की तपस्या ओर सदाचार जो उसे मनुष्य के रूप 
में हुबंल, निक्ृष्ट ओर शक्तिह्न वनाती है, हमारे किस काम आयेगी ! 
पश्चिम से आनेवाले विचारों और विशान के त्रिकास से भारत की 
जनता को अंधा रख, यहाँ की ठाकुर भ्रेणी के अ्रधिकारों की रक्षा का 
प्रयक्ञ करना जनता के प्रति दग़ावाजी श्रीर विश्वासघात है | 
गांधीवाद का यह दावा कि, मेशीनों का व्यवहार छोड देते से 
समाजषाद का आदर्श पूरा हो जायगा, ठीक- नहीं | गाधीवाद के 
उपदेश से समाज मेशीन का व्यवह्दर छोड देगा या नहीं, इस वात 
का चर्चा करने की ज़रूरत नहीं। बीस वर्ष से गाधीवाद मेशीनों का 
विरोध कर रहा है परन्तु मेशीनों का प्रचार घटा नहीं, वढ़ ही रहा 
है। फज़े कर लिया जाय कि समाज मेैशीन का उपयोग छोड़ देगा 
इससे समाजवाद केसे झा जायगा ! मेशीन को छोड़ देने का श्र 
होगा कि उद्योग धन्दों को व्यक्ति श्रकेत्ते-य्र केले करेंगे | इसे सामाजिक 
छग न कहकर वेयक्तिक ढंग कहना होगा | 
+ “हिन्द स्वराज्य' महात्मा गादी, पृष्ठ ४६ 
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गाधोवादी विद्वान सभाजवाद शोर साम्यवाद को एक ही चीज़ 
समभते हैं। सभाजत्राद को साम्यवाद कहना भूल है। समाजवाद का 
अर्थ है मनुष्य के जीवन का सामाजिक या सामूहिक तरीका | समाजवाद 
उन सब उपायों की उन्नति करना चाहता है जिनसे मनुष्य सामाजिक 
ओर सामूहिक ढंग से काम करें। मेशीन एक ऐसा ही उपाय है| तब 
कामों को सामाजिक ढंग से, सामाजिक हानि लाभ के विचार से करने 
से समानता-साम्पवाद हो जायगी, यह बात ठीक है परन्तु समागवाद 
ज़बरदस्ती समानता लाने मे या सुवको ग़रीब बना देने में विश्वास नहीं 
करता | तमाजवाद का कार्य-क्रम गाधीवाद से ठीक उलथ है, श्रथात्‌ 
मेशीमों का अधिक-से-अधिक विकास और प्रचार हो, तमाज की पैदा- 
बार करने की शक्ति बढ़े, समाज सभी मनुष्यों की श्रावश्यकता पूरी 
करने योग्य हो | समाजवाद जितनी तम्पत्ति समाज के लिये पेदा करमा 
चाहता है, व्यक्तिगत ढंग से उत्तनी पैदावार हो ही नहीं सकती | 
समाज में पैदावार के सामूहिक रूप लेने से ही पैदावार श्रौर बंटवारे 
के साधनों का सामाजिक ढंग हो तकता है न कि मेशीन का वायकाट 
कर उसे धरेल्ू धन्षे का व्यक्तिगत संकुचित रूप दे देने से | 

पूजीबाद में मेशीनो का जितना श्रपिक उपयोग होगा, शोषितों की 
संख्या उतनी ही श्रधिक बढ़ेगी | उनके संगठित होकर सबल होने का 
अवसर श्रायगा। यही लोग तमाजवाद की शक्ति हैं। इसके विपरीत 
गाधीवाद' मेशीन के बायकाठ का उपदेश देकर, जनता को संकट 
दूर करने के लिये वैयक्तिक ढंग से काम करने के भर्वेर में डाल उन्हे 
विखेरकर निश्किय बना देना चाहता है। गाधीवाद कहता है, मेशीनो 
पर सामाजिक श्रधिकार क्रायम करने की बात छोडकर अपनी 
आवश्यकताओं को व्यक्तिगत रूप से पूरा करो । यह बात स्पष्ट है कि 
मैशीन के मुक्लाबिले मे व्यक्ति के हाथ की पैदावार के लिपे कोई स्थान 
नही | यदि व्यक्ति चाहे तव भी वह हाथ की पेदाबार ते अननी सब 
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आवश्यकताओं को पूरा नही कर सकेगा। जिस कंगाली से बचने के 
लिये मेहनत करनेवाली जनता मेशीन मालिकों के शोषण से छूटना 
चाहती है, हाथ की पेदावार उसे उससे मी अ्रधिक दुरावस्था और 
ग्ररीबी में फंसा देगी | 

यदि वास्तव में ही मेशीनरी का उपयोग समाज से हट जाय तो 
कितने ही रोज़गार बन्द हो जायेंगे ओर समाज में वेरोज़गारी वेहद 
वढ़ जायगी | खेती की पैदावार के अतिरिक्त जीवन का कोई और 
सहारा न रहेगा | भूमि पर फिलहाल ही इतना बोक है कि वह 
देश की जनता का पालन करने में भ्रसमर्थ है | गाधीवाद के ग्रामोद्योग 
के कार्य-क्म तथा मेशीन के बहिष्कार द्वारा शोषण को रोकने के 
उपदेशों का फल्ल केवल वह हो सकता है कि जनता उल्तत्ति के 
साधनों को समाज की सम्पत्ति बनाने के सार्ग से हटकर, जो कि 
विकास का स्वाभाविक मार्ग है, अपनी आवश्यकताथों को घटाने, 
और दरिद्वता को सहने के अभ्यास करे | मनुष्य समाज या साधनहीन 
गरीब जनता का इससे कोई उपकार न होगा | ग़रीव किसान, मज़दूरों 
की तरह रहने से उनके हृदय में हम अ्रपने प्रति भ्रद्धा-मक्ति वेशक 
पैदा कर लेंगे परन्तु इससे किसान मज़दूरों को कुछ सहायता न मिल्लेगी, 
न उनकी आयिक शअ्रवस्था सुघरेमी, न वे श्रपनी उन्नति कौ-बात 
सोचेगे | हाँ, पूँजीपति और ठाकुर लोगों की श्रेणी को इससे अ्रवश्य 
लाम होगा | जनता उनकी श्रेणी के हाथ से सम्मत्ति की मिल्क्रीयत 
ले लेने का विचार छोड, भाग्य के भरोसे बैठ जायगी। मुत्यु के मार्म 
से इश्वर का सादछात्कार करनेवाली गाधीवाद की मृत्युधर्मी नीति का 
परिणाम ओर क्या हो सकता है ! 


:समददयालकपटन्‍न्‍-ंकपरप्मपवटाए जा" ऋक्य5 परत न. 


गांधीवादी रचनात्मक कार्य-क्रम 


गाधीवादी राजनीतिशों का यह दावा है कि युद्ध काल ( श्रादोलन 
चलने के समय ) में गाधीवादी नीति सत्याग्रह और असहयोग के मार्ग 
से स्वतंत्रता की लड़ाई लड़ती है | शान्ति काल ( आन्दोलन रुका रहने 
की अवस्था ) में यह नीति रचनात्मक-कार्यक्रम द्वारा पेश की जनता 
की आर्थिक अ्रवस्था सुधारने और उसे स्वतंत्रता की लडाई लबने योग्य 
बनाती है | रचनात्मक-कार्यक्रम का अ्रथ है' चर्खा, राष्ट्रीय शिक्षा श्रोर 
साम्प्रदायिक एकता | गांधीवादी भीति के उग्र राजनेतिक आन्दोलन 
की सफलता इस रचनात्मक कार्य-क्रम की बुनियाद पर टिकी है, इस 
लिये इस काय-क्रम की नीति को समभना भी ज़रूरी है | 
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मेशीन की पैदावार पर क्ायम सभ्यता के विरुद्ध हाथ की दस्तकारी 
और घरेज्नू धन्दों से निर्वाह करनेवाली सभ्यता का प्रतिनिधि गाधीवाद 
चखे को समभता है | च्खे को भारत के राष्ट्रीय भरडे पर चिपका देने 
का श्रर्थ यही है कि कांग्रेस की गाधीवादी नीति भारत को बिना मेशीन 
के युग में लौग ले जाना चाहती है | गाधीवाद के मेशीनों का बायकाट 
कर गरीबों का शोषण दूर करने के प्रोग्राम में खद्दर का मुख्य स्थान 
समझा जाता है। 

महात्मा गाधी चखें को आध्यात्मिक अस्नर मानते हैं ओर चर्सा 
कातना आत्मिक बल बढ़ाने का उपाय बताते हैं| उनका कहना है 
चर्खा कातने ते भारत की गरीब, निर्बल प्रजा बलवान और श्रात्म निर्मर 
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बन जायगी | चखे से आ्रात्मिक बल कितना बढ़ता हे, इस विषय पर 
विचार करना लाभदायक न होगा क्योंकि आत्मिक वल बढ़ाने के 
दूसरे नुसमे भी हैं जिन पर हम विचार नहीं कर सकते | उदाहरणतः 
घूप में एक टाँग से खड़े होकर तपत्या करना, जेठ की दुपदरिया में 
धूनी तापना, वूल्लों पर लेड रहना या सुल़्फे का दम लगा लेना। 
आत्मिक बल की वात छोडकर हम चल को केवल आयिक दृष्टिकोण 
से देखेंगे, कहाँ तक वह देश की कपड़े की श्रावश्यकता को पूर्ण कर 
सकता है, वेरोज़गारी दूर कर सकता है, उससे जनता के जीवन की 
परिस्थितियों में सुधार हो सकता हे | 

इस वात में तो सन्देह ओर बहस की गुंजाइश नहीं कि मित्रों से 
सूत कातने और कपडा तेयार करने की अपेत्षा च्खे से सूत कातने 
और करघे से कपड़ा बुनने में कई गुना अधिक मेहनत लगती है। 
जितनी मेहनत से मिल में बीस गज़ कपडा आसानी से बुना जा सकता 
है, करवे पर उतनी मेहनत से कठिनाई से एक गज़ कपड़ा बुना जाता 
है | यदि समाज मित्र को छोड्कर चसे का व्यवहार करे, तो प्रति एक 
ग़ज़ कपडा बुनने में उन्नीत गज़ की बुनाई व्यथ नष्ट होती है | खरी- 
दनेवाले को मित्र के कपड़े की श्रपेज्ञा खदर कही मेहगा मिलता है | 
दल्तीत दी जाती है, खदर व्यक्तिगत रूप से मेहगा मिलने पर भी 
राष्टीय रूप से लाभदायक है| हम भी प्रश्न को राष्ट्रीय रूप से ही 
देखना चाहते हू | राष्ट्रीय रूप से यह मूखंता होगी कि बीस गज़ कपछा 
बुनने ज्ञायक परिश्रम से केवल एक गज़ कपडा बुना जाय | खहदर का 
एक गज़ कपडा बुनने में उन्नीस गज़ बुनाई का परिश्रम व्यर्थ नष्ट होता 
है, उस परिश्रम से देश के नंगे रहनेवालो के ज्ञिये अधिक कपडा क्यों 
न बुना जाय, या दूसरे आवश्यक पदार्थ उन लोगों के लिये क्यों न 
तेयार किये जायें जो कपडा बुनने का काम करते हैं ! | 

सामाजिक दृष्टिकोण से चर्खे से सूत कातनेवाल्ते व्यक्ति की अपेत्ता 
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मेशीन से सूत कातनेवाला व्यक्ति कहीं श्रधिक सामाजिक सेवा करता 
है। चखे की कताई की मज़दूरी को यदि भावुकता और दया की 
भावना से अलग करके देखा जाय तो उसका बाज़ार मूल्य किसी भी 
हालत मे दो या तीन श्राने प्रतिदिन से श्रधिक नहीं हो सकता | मेशीन 
पर सूत कातने वाला व्यक्ति चखे की अ्रपेक्ञा लगभग २३० गुणा 
अधिक सूत कातता है रर मज़दूरी पाँच छः गुणा श्रधिक लेता है। 
श्रपेज्ञाकत कम मेहनत से तैयार होने के कारण मेशीन के छूत का 
दाम बाज़ार में कम होगा। ग़रीब की भी रताई इस सूत के बने कपड़े 
तक हो सकेगी। चर से कते सूत के कपड़े केवल अधिक पैसे की 
हैध्वियत के लोगों के लिये ही होंगे | यह बात कल्पना के श्राधार पर 
नहीं कही जा रही प्रतिदिन के व्यवहार में हम इस सत्य को देखते हैं| 
गाघधी श्राभ्रमों श्रोर खददर भन्‍्डारों के बारे में यह सचाई किसी से 
'छिपी नहीं कि उनके ग्राहक केवल श्रमीर श्रेणी के लोग हैं | इन खद्दर 
भरडारों की बिक्री की जाँच करने पर यह भी मालूम हुश्रा है कि 
श्ाश्रमों की बिक्री में सस्ते खद्दर का अंश बहुत कम होता हे। अ्रधिक 
विक्री होती है, मेहगे किस्म के कपडो की, या रेशमी माल की, जिसे 
कीमत की परवाह न करनेवाले शोक़ोन लोग ही खरीदते हैं । चर्खे से 
सूत कातने वाले मज़दूर की श्रपेज्ञा मेशीन से यूत कातने वाले मज़- 
दूर की आमदनी अ्रधिक होने से वह अपने बनाये हुए कपड़े को 
अधिक मात्रा में खरीद सकता है। इसके इलावा वह थाज़ार से 
अधिक सौदा खरीद सकने के कारण दूसरे रोज़गारों के लिये गुंजा- 
इश पैदा करने में सहायक होता है। च्खें से यूत कातनेवाला व्यक्ति 
मज़दूरी कम पाने और दूसरे रोज़गारों की पेदावार खरीद सकते में 
असमथ होने के कारण, देश के व्यापार में सहायक नहीं हो सकता | 
खदर श्रादोलन ने गरीब ग्राहक के लिये कोई सहूलियत नहीं की | 
गांधीवादी नीति का यह दावा है कि ओर कुछ लाभ खद्दर से चाहे 
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न हो, परन्तु इससे अ्रनेक गरीबों की जेब में थोडा बहुत पेता पहुचने 
में मदद ज़रूर मि्षती है। यह बात ठीक है कि खहर के बहाने कुछ 
गरीब आदमियों की जेब में थोडा बहुत पेसा पहुँचता है परन्तु जित 
ढंग से यह पैसा ग़रीब झ्रादमी की जेब में पहुँचता है, श्रार्थिक दृष्टि 
से उसके श्रपने कोई पेर नहीं; बह केवल भावुकता और भील है। 
खद्र खरीदनेवाला व्यक्ति प्रति गज़ कपड़ा खरीदते समय कुछ पेसे 
-) या >) अधिक देता दे, जिसका कि मूल्य उसे कपड़े के रूप में 
नहीं मिलता। यह पेता केवल गाधीश्राभ्रम की मोहर के कारण देना 
पडता है। इसे दान के सिवा ओर क्या कहा जायगा! या इसे 
राष्ट्रीयता की भावना रखने का जुर्माना समझा जा सकता है। खद्दर 
की पैदावार से जीवन वितानेवाले कारीगर या प्रवन्धक जनता की 
राष्ट्रीय भावुकता पर जीवित रहते हैं | इन्हे हम कांग्रेसी अनाथालय के 
सिवा और कुछ नहीं समझ सकते | पूरी मेहनत करने के बावजूद 
इनके कार्य का जो मूल्य इन्हे दिया जाता है, वह बाज़ार में उस 
कार्य के लिये मिलनेवाले मुल्य से कहीं श्रधिक है। इसका स्पष्ट 
प्रमाण तो यह है कि आज बीस वर्ष तक खद्दर का महात्य गाने के 
बाद भी खद्दर का व्यवहार अपनी आर्थिक उपयोगिता के कारण नहीं 
हो रहा बल्कि गाधीवादी कांग्रेस को सिफारिश से ही हो रहा है। 
यदि काग्रेस श्राज खद्दर पर ज़ोर देना छोड दे, तो महीने भर में 
खद्दर भण्डार लोप हो जाय । यह भेद किसी से छिपा नहीं कि वर्ष 
भर में उतना खह्दर नहीं विक पाता, जितना गांधी जयन्ती के अ्रवसर 
पर हुरिडयों की शक्ल में जनता के गले मढ़ दिया जाता है। खद्र 
अमीर लोगों के लिये देश भक्ति का चोला, साधारण श्रेणी के लिये 
देश भक्ति का जुर्माना, ओर खद्दर पेदा करनेवालों के लिये महात्मा 
गाधी के मि्ता पात्र भें मिलनेवात्ला दान भात्र है। क्योंकि वे समाज 
को जितने दाम की वस्तु देते हैं, उससे श्रधिक मूल्य वे पाते हैं। 
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खद्दर पैदा करनेवाला व्यक्ति कभी स्वाभिमान से यह दावा नहीं कर 
सकता कि कांग्रेस ओर गाधीवाद की सिफारिश के बिना वह श्रयनी 
मेहनत से अ्रपना पेट भर सकता है | 

खादी के अव्यवहारिक होने का सुबूत आ्राचायं कृपलानी ने स्वय॑ 
दिया है। खद्दर का मूल्य बढ़ा देने के विषय में महात्मा गाधी के 
क्रान्तिकारी कार्य-क्रम का बयान करते हुए वे कहते हैं| महात्मा 
गाधी ने “*“'“कार्यकर्ताओं और संगठनकर्ताओं द्वारा पेश किये 
गये आकडों के आधार पर मिल्ली हुईं विशिष्ट सलाह के विरुद्ध 
जाकर ऐसा किया है # |” महात्मा गाधी की यह तारीफ इसलिये की 
गई कि खद्दर कातने श्रौर बुननेवालों की मज़दूरी बढ़ाने के लिये 
उन्होने अपने हुकुम से खददर की कीमत बढ़ा दी। व्यापारिक आंकडों 
के विरद्ध चलना किसी दूसरे व्यक्ति के लिये मूखंता समभी जाती 
परन्तु महात्मा गांधी के लिये यह तारीफ की बात है| इपलानी साहब 
कहते हैं. “नये प्रयोगो के कारण खादी को ज़्यादा हानि नहीं पहुँची 
है |” हानि यदि अधिक नहीं पहुँची है, तो कुछ तो ज़रूर पहुँची है 
ओर वह इस बात का प्रमाण है कि श्रोद्योगिक रूप से खादी मज़दूर 
का पालन करने में असम है। 

खादी के समर्थन के लिये गाधीवादी उसकी श्राध्यात्मिक खूबियों 
के अतिरिक्त यह तारीफ करते हैं कि इससे देश के साधन हीन ग्ररीबों के 
लिये नया रोजगार पैदा होगया है और प्रामोद्योग और हाथ की दस्तकारी 
के प्रतिनिधि स्वरूप खादी समाज से शोषण और आर्थिक श्रसमानता को 
दूर करने के साधन त्वरूप है। साधनहीनों के जिये कारोबार के तौर 
पर खादी की श्रसफलता देख चुकने के बाद समाज में श्राथिक शोषण 
और अ्रसमानता दूर करने में उसकी उपयोगिता को जाँचना भी 
ज़र्री हे | 

% गांधीवाद समाजवाद पुष्ठ झ८ | 
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शोषण का कारण है, पेदावार करने के साधनों पर मेहनत करने- 
वाली श्रेणी का अ्धिकांर न होना | इस विषय में खद्दर क्या कर 
सकता है! कुछ व्यक्ति जो खद्दर के पेशे में लगे हुए हैं, यदि उन्हे 
शोषण से बरी समझ लिया जाय तो भी उन्हे संतुष्ट श्रवस्था में नहीं 
समभा जा सकता। दो-तीन आना रोज़ कमानेवाले यह लोग भिल्ो में 
शोषित होनेवाले मज़दूरों की अ्रपेश्ञा भी गई वीती हालत में रहते हैं । 
शोषण का विरोध किया जाता है, मेहनत करनेवालों की आर्थिक दशा 
को सुधारने के लिये | खद्दर पेदा करनेवाले त्रिना शोषण के ही मुतीवत 
भोगते हैं, शोषण का विरोध वे किस लिये करेंगे | इलावा इसके खद्दर 
से निर्वाह करनेवालो की संख्या है ही कितनी, जो वे समाज की शोषण 
की व्यवस्था पर कोई प्रभाव डाल सकें ? 

मिलो में होनेवाली पेदावार से शोषण होता है परन्तु खददर का 
प्रभाव मिलो द्वारा होनेवाले शोषण पर बिल्कुल नहीं पडता | इस 
वियय में महात्मा गाधी स्पष्ट कह चुक्रे हैं कि खदरर का उद्देश्य मित्रों 
का मुकाविला करना नही है |) ख़द्दर यदि ऐसा करता तो उसके 
प्रचार में मिल माजिकों से सहायता क्योकर मिलती ! 

अलबत्ता खदर जेंसे निश्फल उपाय द्वारा शोषण की व्यवस्था 
को दूर करने का भ्रम शोपण की व्यवस्था को पेर जमाये रहने का 
अच्छा अवसर देता हे । शोषण को दूर करने का सीधा उपाय तो 
यह है मेहनत करनेवाली भ्रेणी का अ्रधिकार पैदावार के साधनों पर 
हो। मेहनत करनेवाले जब्र पेदावार के साधनों के मालिक होंगे, तब 
कोई दूतरा उनके परिश्रम को हथिया नहीं सकेगा । यह मार्ग है 
श्रेणियों के संघ का, शोषण करनेवाली श्रेणी के हाथ से शोषण की 
शक्ति लेकर उन्हे शोपक न रहने देना | खद्र भ्रेणी-संघर्प के सही 
रास्ते को अनुचित वताकर शोषितों को यह विश्वास दिलाता है कि 

+ “गांधी विचार दोहन” पृष्ठ १४३ ६ 
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वे स्वय॑ अपने हाथ से पेदावार करें तो उनका शोषण हो ही नहीं 
सकेगा, भेणी संघर्ष द्वारा हिंसा की आवश्यकता क्या ! 
खद्दर के जन्मदाता और शोषक मित्र मालिक इस सचाई को 
भली भाँति समभते हैं कि खदर मेशीनों की पैदावार से चलनेवाली 
शोषण की व्यवस्था का वाल भी बाँका नहीं कर सकता। खद्दर 
इतना अवश्य कर सकता है, कि शोषण की व्यवस्था के कारण 
वेरोज़गार हो जानेवाली जनता को शक्ति प्राप्त करने के मार्ग से हटाकर 
चुप-चाप मुसीबत सहने के मार्ग की ओर ले जाय | 
चर्खा जिसकी शक्ति मेशीन से सेकडों गुना कम है, कमी मेशीन 
को निमूत्र नहीं कर सकता। यदि चखे में या हाथ के उद्योग पदों 
में मेशीन का मुकाबिला करने की शक्ति होती, तो मेशीन के पेर 
क्योकर जम सकते। जिस समय मेशीन का जन्म हुआ, हाथ के 
उद्योग धन्दों का पूरा साम्राज्य कायम था | हाथ के उद्योग घन्दों 
की स्वाभाविक निर्बेलता के कारण ही उनकी मेशीन के आगे 
पराजय हुई | 
खद्र यदि देश के कपडे की माँग को किसी भी हृद तक पूरा कर 
सकता तो निश्चय ही वह कपड़े की मिलों के मुनाफे का हिल्सा छीनने 
खगता श्रोर कपड़े की मिल्ों के व्योपारी खददर के प्रचार में अपना 
प्रतिदवन्दी देख पाते | लेकिन चतुर पूजीपति खूब जानते हैं कि खद्दर से 
ऐसे भय की आशा नहीं | स्वयम्‌ महात्मा गांधी ने भी इस बात को 
स्पष्ट कर दिया है कि चर्खा मित्रो का स्थान नहीं ले सकता वल्कि 
गाधीवाद यह चाहता भी नहीं कि चर्खा मिल्नों का स्थान ले ले #। 
इस बात को और भी स्पष्ट कर देने के लिये गांधीवादियों को आशा 
है कि--“खादी और मिल्नों में स्पर्दधा न होने देनी चाहिए और यदि 
ठीक हिसाव लगाया जाय तो वह है भी नहीं :८ |” जब खद्र तेयार 
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करने मे साधारण कपड़े की अ्पेज्ञा वीत गुना खर्च की गई मेहनत कोई 
फरक मिलो की लूट के मेदान में नहों डाल सकती, तो, खद्दर है किस 
मज़े की दवा ! 

खदर किस मज़॑ की दवा है, इस बात को समझने के लिये यह 
उपाय है कि देखा जाय, कोन लोग खद्र के विशेष समर्थक हैं| खद्दर 
कार्यकर्ता दावे से कहते है कि खद्दर कोई व्यापारिक काम नहीं | वह 
केवल परोपकार का काम है | परोपकार का यह काम चलता है, पूँजी- 
पतियों के दान से | मिलो से मुनाफा कमाना ही जिन पूँजीपतियों की 
ज़िन्दगी का उद्देश्य है, वे खदर प्रचार के लिये दपया दें, तो इसका 
भी कारण है | यदि इन मिल्ल मालिको का विश्वास है कि खद्र से 
वास्तव में देश की मलाई है, तो इन्हें श्रपनी मिलें कमी की बन्द कर 
देनी चाहिए. थीं, परन्तु ऐसा नहीं हुआ । होता यह है क़ि पूँजीपति 
मिलों से ्ञाम उठाते हुए. ग्रामोद्योग से सहानुभूति प्रकद कर उसके 
प्रचार के लिये सहायता देने को तैयार रहते हैं । 

इस प्रकार के प्रचार में उनका ल्ाम है | वात यह हे कि मित्रों 
से पैदावार कर पूजीपति मुनाफे की रकमें समेटते हैं और मेशनों की 
सहायता से बहुत आदमियों का काम कम आदमियों से कराकर मज़- 
दूरों या मेहनत करनेवालो की बडी तख्या को वेकार बना देते हैं। 
इस वेकार जनता के मौजूद रहने के कारण पूँजीपति मज़दूरी के दर 
को खूब नीचा रख सकते हैं। काम पर लगे मज़दूरों को सदा धमकी 
दी जाती है कि यदि तुम असतुष्ट हो तो तुम्हारी जगह हमें दूसरे मज़दूर 
मिल सकते हैं। इस प्रकार साधारण अ्रवत्था में वेकार मज़बूर ओर 
नोकर काम पर लगे मज़दूरों और नोकरो का वेकारी के भय से दवाये 
रहते है । 

मज़दूरो और नौकरी पेशा लोगों मे जादति पेदा हो जाने पर यह 
अवस्था वदल जाती है | मेहनत करनेवाती जनता यह समझ जाती है 
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कि वह एक श्रेणी है श्रोर उनके हित की रक्ता संगठित श्रेणी के रूप _ 
में श्रपनी शक्ति बढ़ाकर पैदावार के साधनों पर श्रधिकार करने से ही 
हो सकती दे । ऐसी श्रवस्था में काम पर लगे मज़दूर और वेकार 
मज़दूर एक हो जाते हैं | उस समय मज़दूर श्रेणी का वेकार रहनेवाता 
अंग पूँजीवाद का घोर शत्रु वन जाता है। इन लोगों के लिये जिन्दा 
रहने का एक ही उपाय रहता है कि वे समाज की व्यवस्था में 
परिवर्तन कर ऐसी स्थिति पेदा करें जितमें उनके लिये भी जीवित रहने 
का भौक़ा रहे। श्र्थात्‌ पेदावार के साधनों पर सम्पूर्ण समाज का 
अधिकार हो | 

पूँजीवादी प्रणाली के कारण को जीवित रहने के लिये श्रवतर 
न पाकर नो लोग वेकार हो जाते दे भर जिन्हें पूरी मेहनत करने के 
बावजूद भूखे नंगे रहना पढ़ता है, वे ही लोग क्रान्ति के श्रगुश्रा होते 
हैँ | ब़ातकर वेकार- रहनेवाले लोग यदि पूँजीवादी प्रणाली की 
वास्तविकता समझ जाये ओर संगठित हो, तो कोई शक्ति उन्हे 
परिवर्तन से रोक नहीं तकती | परिवर्तन या क्रान्ति से लोग इसलिये 
डरते हैं, कि उसमें उन्हें संकटों का भय रहता है। परन्तु भूल पे 
तडपते लोग किस संकट से डरेंगे?! इस प्रकार के लोगों की संख्या 
भारतवर्ष में तेज़ी से वढ़ रही है | संगठित होने पर यही लोग परिवर्तन 
करेंगे | इस भय को पूँजीपति ख़ब समझते हैं और गाधीवाद की 
शरण ले, आमोद्योग और खद्दर का ढोंग रचकर वे साधनहीन भेणी 
को यह बहकाने की चेष्टा करते रहते हैं कि क्रान्ति के भयानक मार्ग 
पर जाने की उन्हें श्रावश्यकता नहीं । उसमें हिंसा है, उन्हें ग्रामोद्योग 
ओर चर्खे के आध्यात्मिक और अ्रहिंसात्मक्र उपाय द्वारा अपनी 
ज़रूरतें कम कर संतोप से जीवन निर्वाह करना चाहिये। उनके इंत 
मतलब को दांधीवाद पूरा करता है ; क्योंकि गाधीवाद ठाकुरशाही के 
उस ज़माने क्री तत्व, भ्रहिंता श्रौर नेतिकता का प्रचार करता दे जिसका 
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अभिप्राय ठाकुरो और मालिको की कृपा से सुखी रुना और उनके 
' अधिकार की रत्षा करना था | 
गाघीवाद भनुष्य समाज को मेशीन द्वारा लाभ उठाने की आशा 
' उसी समय देना चाहता है जब पूँजीपति गाघीवाद के श्रहिंसा के 
उपदेश को मानकर मेशीन द्वारा शोषण करना छोड़ दे | गाधीवाद 
' भूंजीपतियो को शोषण न करने का उपदेश तो देता है परल्तु उन्हें 
' मालिक बनाये रखकर शोषण क” अधिकार उनके हाथ में ज़रूर रखना 
' चाहता है। शोषण की सम्भावना ही समाज में न रहे, ऐसी व्यवस्था 
: ज्ञाना गाघीबाद को मज़ूर नहीं क्योकि इससे ठाकुरों को दया दिखाने 
का अवसर नहीं होगा उनकौ मिल्क्नीयत क्ायम नहीं होगी। उसका 
आदर्श है, सामन्तवाद के आदश के अनुकूल मालिक शोषण के अ्रधि- 
कार को रखें, परन्तु दान दया मी करते जाये | साधनहीन गरीब प्रजा 
सुखी रेदे, परन्तु पूँजीपति श्रोर ज़मींदार ठाकुरो की दया से, यही 
'राम राज्य? है| 
मैशीन के विकास से शनेःशनेः ऐसी अवस्था आ रही है कि 
साधनहीन श्रेणी की संख्या वढ़ रही है, उनकी श्रवस्था उनमें असंतोष 
और पेदा कर जाग्ति पेदा कर रही है, वे संगठित हो अपनी शक्ति पहचान 
रहे हैं। यह सद परिस्थितियाँ पूंजीपति और ठाकुर भ्रेणी को समाज 
पर अधिकार कायम रखने के लिये निबंल्त वना रही हैं | ऐसी अवस्था 
में पूजीपति श्रोर ठाकुर भरेणी की स्थिति बनाये रखनेवाले गांधीवाद 
से हम यही श्राशा रख सकते हैं कि वह भेशीनों को इस देश और 
मनुष्य समाज के नाश का कारण वताये ओर चर से ही इस देश तथा 
सम्पूर्ण संसार को मुक्ति प्राप्त करने का उपदेश दे + | 
बीस वर्ष के अनुभव से यह वात निश्चय हो चुकी है कि ग्रामोद्योग 
| नेशनल हैरढ्ड २७--७--४१ पु० ६ पर महात्मा गांधी का 'खादी 
जगत से उद्घुद लेख 00% 70 9*॥॥ 90608 00 ४०१, 
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और घरेलू धन्दे न तो जनता का श्रार्थिक शोषण दूर कर रक्रे हैं, न. 
उनसे कोई आ्आधिक सुधार हुआ है। वे फेवल श्रेणी संघर्ष की भावना 
को सुस्त कर देने का उपाय हैं| इससे श्रेणी संघर्ष मिट नहीं जायगा । 
पूँजीपति श्रेणी को अलबत्ता इस बात का श्रवतर मिलेगा कि वह 
शोषितों को देर तक दबाये रखने के लिये गांधीवादी नाज़ीवाद की 
स्थापना भारत में कर सके | 


राष्ट्रीय शिक्षा 

गाधीवादी रचनात्मक कार्यअम में दूसरी वस्तु राष्ट्रीय शिक्षा है। 
राष्टीय शिक्षा से अ्रभिप्राय है, प्रचार द्वारा जनता को स्वतंत्रता की 
लड़ाई के लिये तैयार करना । जनता को यह ज्ञान होना कि उनकी 
हालत श्रसह्य है, किस प्रकार फे परिवर्तन से उनकी अवस्था सुधर 
सकती है, परिवर्तन करने का उपाय क्या है, यही राजनेतिक शिक्वा है। 

पुरानों व्यवस्था को छोड़कर नयी व्यवस्था ताने के लिये कुछ 
कारण होने चाहिये। यदि हम नई व्यवस्था समाज में लाना चाहते 
हैं, तो अपनी मोजूदा श्रवस्था के प्रति समाज में असंतोष होना 
आवश्यक है। संतोप की प्रशंसा कर असंतोष की चाहे जितनी निन्‍दा 
की जाय परन्तु समाज को उन्नति ओर विकास की नई व्ययत्था की 
शोर उसकी संकटमय अ्रवस्थाके प्रति असंतोष ही ले जा सकता है। 
समाज में जीवन निर्वाह की उचित व्यवस्था और उन्नति की गुंजाइश 
न होते हुए भी यदि संतोष किया जायगा, तो हिंठा को सहते रहकर 
मृत्यु की प्रतीक्षा करने के तिवा और क्या परिणाम हो तकता है ! 

भारतवर्ष के लिये राष्ट्रीय शिक्षा. यही हो सकती है कि जनता 
झपनी कठिनाइयो और उनसे मुक्ति प्राप्त करने के उपायो को सामा 
जिक और राष्ट्रीय रूप में सोचे | साखारिक उन्नति की बात ने सोचकर 
सदा परलोक की ही वात सोचने से देश की जनता को प्रत्येक बात 
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व्यक्तिगत हानि लाभ के दृष्टिकोण से देखने का अभ्यास हो गया है। 
इस जीवन श्रौर साप्तारिक उन्नति को पेवल पाप का दलदल समभने 
आर संसार से परे की वस्तु ईश्वर से साक्षात्कार करना जीवन का उद्देश्य 
समभलने से मनुष्य सामाजिक भाव से शूत्य हो जाता है। भगवान का 
साद्चात्कार श्रोर परलोक मनुष्य का बिल्कुल व्यक्तिगत मामला है। 
त्याग, बेराग्य से निर्तित होने के लिये समाज की सहायता की आव- 
. श्यकता नहीं रहती। आध्यात्म और निद्ृत्ति का मार्ग सामाजिकता 
और राष्ट्रीय की भावना का विरोधी है। 

समाज ओर राष्ट्र से हमारे सम्बन्ध सासारिक हैं।जब तक हम 
सांतारिक उन्नति को महत्व नही देते, अपने समाज ओर राष्ट्र की पर- 
वाह हमे नहीं हो सकती। समाज ओर राष्ट्र का अंग हम उसी अ्रवत्या 
में अपने आपको समझ सकते हैं, जब हमारे हित समाज ओर राष्ट्र के 
हित से मिले और पूरे हो। भारत में इस भावना के लाने की 
आवश्यकता है। 

जनता के जिन लोगो का जीवन एक ढग से गुज़रता है, जिनके 
लाभ और कष्ट एक वात में हैं, वे एक श्रेणी वन जाते हैं| जनता को 
उन्नति ओर जीवन के अधिकार प्राप्त करने के मार्ग पर लाने के लिये 
श्रेणी के रूप में मिलकर चलने की शिक्षा देना आरतश्यक है।जिन 
लोगों को इस समय जीवन निर्वाह के अधिकार ओर साधन नही हैं, 
जो परिवतन द्वारा इन्हे प्रात करना चाहते हैं, वे सव एक श्रेणी के 
हैं| परिवतंन ओर स्वराज्य की आवश्यकता इसी भेणी को है| यही 
श्रेणी परिवर्तन और स्वराज्य कायम कर सकती है | इस श्रेणी की 
शक्ति सबसे अधिक है, क्योंकि प्रति हज़ार मनुष्यों में नो सो निन्नानवे 
लोग इसी श्रेणी के हैं | । 

इस श्रेणी के हाथ में शासन और अ्रधिकार श्राने में जो श्रेणी 
अपनी हानि समभती है, वह श्रेणी जनता के राज और स्वराज्य की 
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विरोधी है | जनता को अधिकार या स्वराज्य मिलने से अधिकारों की 
मशिक इस शोषक भेणी के अ्रधिकार छिनेंगे। जनता और इस श्रेणी में 
संघर्ष होगा। समाज में जब्र कमी परिवर्तन हुआ, श्रेणी संघर्ष पे 
ही हुआ | 

समाज की व्यवस्था सदा बलवान श्रेणी के निश्चय से होती है। 

आइन्दा भी यही होगा | समाब की मौजूदा अवस्था में सबसे अ्रधिक 
शक्ति शोषित भेणी में ही है। इनका हित जिस तरह पूरा हो सके 
अधिकार इनके हाथ में रहे, उसी व्यवस्था से समाज भे शान्ति हो सकती 
है, वर्ना संघर्ष चलता रहेगा। पूँजीपति प्रणाली इस श्रेणी को अत्था 
भाविक ढंग से दबाये हुए हैं। इसी कारण भश्रव्यवस्था है, श्रव्यवस्था 
को दूर करने के लिये संघर्ष हो रहा है। 

याधीवाद की राष्ट्रीय शिक्षा का मूल मंत्र है ; समाज मे भेणी संघर्ष 
नहीं होता चाहिए, क्योंकि संघर्ष हिंसा है | जब समाज मे श्रेणियाँ 
हैं, तो उसके परिणाम शोषण से कैसे बचा जा सकता है! प्राण 
रहते अपने जीवन की रक्षा के लिये शोषित को संघर्ष करना ही होगा | 
श्रेणी संघर्ष रोकने का उपाय है, कि समाज में भ्रेणियों न रहेँ | यह 
कम्युनिज्म का समाजवादी कार्यक्रम है। समाज और देश में भेरियाँ व 
रहने से शोषण के कारण ओर साधन न रहेंगे | ऐसी व्यवत्या के लिये 
प्रयक्ष करना ही स्वराज्य का राष्ट्रीय कार्य-क्रम है| यह कार्य-क्म तमी पूरा 
हो सकता है, जब हज़ार में से नो सो निन्नानवे अपने हितों को पहचान 
कर संगठित रुप में शक्ति ओर अधिकार प्राप्त करने का यत्न करे | 
इस भाग में संघ आवश्यक है। गाधीवाद अपनी राष्ट्रीय शिक्षा द्वारा 
भेणी संघर्ष की सम्भावना को रोकने और शोषित और शोषक श्रेणियों 
के सहयोग के लिये रचनात्मक कार्य-क्रम का उपदेश देता है | 

राष्ट्रीय शिक्षा श्रोर रचनात्मक कार्य की ज़ाहिरा शक्ल गाँव की 
गलियों में फादू लगाना, अल्लूत भेणियों को अक्षरश्ान कराना, अ्लूतों 
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के लिये मन्दिर का दखाज़ा खुलवाना उन्हे कुँयें पर चढ़ाना ओर दवाई 
धाँटना है | यह सभी काम वहुत परोपकार ओर दया के है परन्तु जनता 
का यह बडा भाग दूसरे के उपकार और दया के आसरे क्यों पडा रहे ! 
अपनी सहायता ओर कल्याण करने की शक्ति उनमें क्यों न हो ! इन्हें 
दलित और मोहताज समझे कर मालिक श्रेणी इन पर दया करने के 
लिये तो तैयार हो जाती है परन्तु जब्र यह दलित और मौहताज मालिक 
श्रेणी की दया ओर कृपा करने की शक्ति में हिस्ता-बाँट करना चाहते 
हैं, तो मा्षिक भेणी इसे बग्रावत समझने लगती है। गाधीवाद इसे हिंसा 
बताकर रोकने का यत्ञ करने लगता है| दया और कृपा का पात्र बने 
रह कर दलित भ्रेणी कभी भी सतंत्र ओर अआरात्म निभर नहीं बन 
सकेगी | इसका उपाय तो है कि संघर्ष द्वारा यह श्रेणी शक्ति और अधि- 
कार प्राप्त करे | 

इस सब दया और परोपकार का एक दूसरा प्रयोजन भी हो सकता 
है। विदेश से आकर इस देश में परोपकार के काय करनेवाले ईसाई 
पादरियों के विषय में महात्मा गाधी की राय है कि उनके इन सब कर्मों 
से भारत की मलाई नहीं हो रही है । उनमे एक प्रकार का स्वार्थ छिपा 
है। पूंजीपतियों के धन से चलनेवाले दरिद्र-सहायक गाधी सेवा-सघ 
हरिजन सेवक-संघ, अखिल भारतीय चर्खा-संघ ओर गाधीवादी राष्ट्रीय 
शिक्षा के इस दया ओर परोपकार के कार्य-क्रम में क्या श्रेणी संघर्ष को 
टाल कर दरिद्व लोगों को महाजनों की कृपा और दया का विश्वास 
दिलाकर मोहताज बनाये रखना उद्देश्य नहीं ! वास्तविक प्रयोजन है 
कि श्रेणी संघ नहीं होना चाहिये | श्रेणी संघर्ष, दलितों की अपनी 
उन्नति का प्रयत्ञ है, इसके सित्रा जनता का राज सम्भव नहीं | 


संयुक्त मोर्चा 
श्रेणी संघर्ष से बचने के लिये राजनेतिक दलील यह है कि विदेशी 
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साप्राज्यशाही की गुलामी से छूटने के लिये हमें इस देश की जनता की 
सम्पूर्ण शक्ति स्वराज्य प्राप्ति के मोर्चे पर लगा देनी चाहिये | इस देश, 
की शोषित और शोषक श्रेणियों को आपस में न लड़कर पहले स्वराज्य 
ले लेना चाहिये। अ्रपना राज्य हो जाने के बाद, जनता जैसी व्यवस्था 
चादेगी, देश मे कायम हो जायगी। यह बात कह देने में उतनी 
ही श्रासान है जितना कि १६२० में यह कह देना भ्रातान था कि 
सब भारतवासी सरकार से श्र्ृश्योग कर दें, तो फौरन ख्वराज्य हो 
जाबगा | वह वात अमल में न आ्रासक्री। इसी प्रकार भारत की प्रजा 
के पहले मिलकर स्राज्य प्रात कर लेने और बाद में आपस के भागड़े 
निपथ लेने की बात मी तिफ कह देसे मर की है| जिन लोगों के 
उद्देश्यों मे समानता नहीं, उनका एक साथ मित्॒कर किप्ती काम को 
सफल बना लेना उम्मव नहीं। 

सराज्य के लिये प्रवत्न करने का विचार उठते ही सवात्ष पैदा होता 
है, खराज्य होगा क्या ! दोनो श्रेणियाँ सवराज्य का रूप अपने-अपने 
मन में बनाने लगती हैं| यदि एक का सवराज्य दूसरे की फराधीनता 
और शोषण है, तो वे उसके लिये एक साथ प्रयत्ञ कैसे कर सक्ती हें !' 
गाधीबाद इस बारे में गरीब जनता से ही त्याग की आशा करता है। 
उन्हे उपदेश दिया जाता है, खराज्य चादे जैसा भी हो, पहले भारत- 
वासियों के हाथ राज्य आने दो, फिर तुम जैता चाहे कर सकते हो 
मानो जनता के कान में चत॒रता से दी जानेवाली सलाह का भेद 
मालिक भ्रेणी को मालूम नही। मासूम की तरह वे जनता की चालबाज़ी 
में फेंसकर खराज्य के लिये कोशिश करेंगे और वाद मे जनता के हाथ 
में वेबस हो जायेंगे। ऐसे भोलेग्न की आशा पक्की बुद्धि की मालिक 
श्रेणी से नहींकी जा सकती। पिछले बीत वर्ष के सत्याग्रह और 
असहयोग आन्दोलन में यह वात सष्ट हो चुक्री है | 

बलिदान करने की थ्राशा की जा सकती है तो केवल साधनहीन 
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श्रेणी से | कुछ छिन जाने का भय उन्हे है नहीं, उनके पास अ्रपना 
कहने को केवल शरीर ही है। उनके जीवन पर हरदम संकट आया 
रहता है। किसी प्रकार जीवन निर्वाह का अवसर मिले, इस आशा में 
वे अपने शरीर की भी बाज़ी लगा देते हैं | पिछले बीस वर्ष में इसके 
एक नहीं श्रनेक प्रमाण मिल चुके हैं| 
मान लिया, खवराज्य के लिये कुर्बानी करने की श्रपील शोषित 
श्रेणी ही से की जाय । परन्तु शोषित श्रेणी किस आशा से यह कुवानी. 
करे ! अपनी शक्ति श्रौर आवश्यकता का शान एक दफे शोषित श्रेणी 
को हो जाने पर उन्हे फिर दवाकर रखना सम्भव न रहेगा, इस बात 
को गाधीवाद ज़ूब समभुता है। इसलिये वह जन आन्दोलन कौ 
बात को किसीन्‍न-किसी कारण टाल ही देता है। शोषक श्रेणी अपनी 
स्थिति को ख़ब समझती है। संयुक्त मोर्चे की बात उन्हें बहुत पसन्द 
आती है क्योंकि इससे फिलहाल तो श्रेणी संघर्ष के भय से छुटकारा 
मिल ही रहा है | यह श्रेणी श्रपनी हुकूमत मे स्वराज्य ज़रूर चाहती 
है परन्तु यह इतनो अदूरदर्शी नहीं, कि शोपित भरेणी की शक्ति और 
जागृति को इतना बढ़ा दे, ओर आज इस श्रेणी की शक्ति से शासन 
अधिकार पाकर कत्ल स्वयम उसीके हाथों वलिदान हो जाय | इसलिये 
आन्दोलन को व्यापक रूप देकर राज-पलट के ढंग पर स्पराज्य का 
श्रान्दोतन चलाना उन्हे मंजूर नहीं। वे ऐसा आन्दोलन चाहते हैं, 
जिससे व्यवस्था में कोई परिवर्तन न हो, ब्रिटिश सरकार पर शनेः शनेः 
बोम पढता रहे + और प्रिटिश सरकार समभौते द्वारा शने: शनेंः शासन 
को वागडोर इन्हे यो थमाती जाय कि शोपित श्रेणियों को उभरकर 
शासन का अधिकार अपने हाथ में लेने का मौक़ा न मिल सके | 
_.....अिदिश सरकार ऐसा करने के लिये जहदी तैयार नहीं होती तो 
रा प्रकार का व्यक्तिगत सत्मागह सन्‌ १६४० अगर्त से चल 
रहा है। 
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भी घब्राहठ का कोई कारण नहीं। समय ठालते जाना ही मालिक- 
अेणी के हक में सबसे श्रच्छी नीति है | बजाय ऐसा स्वराज्य या जनता 
का राज्य लाने के जिकमें उनकी श्राज की सी हुकूमत भी न रहे, मोजूदा 
हालत ही उनके लिये वेहतर है। पूँजीपति श्रोर ज़मींदार श्रेणी की 
इस भावना को प्रकट करने के लिये गाधीवाद कहता है, यदि स्व॒राज्य 
हिंसा # के बिना प्राप्त नहीं हो सकता तो ऐसे स्व॒राज्य की हमें 
ज़रूरत नहीं | 

जब स्वराज्य के उद्देश्य के बारे में श्रेणियों की एक राय नहीं, तो 
उप्तके लिये संयुक्त मोर्चा किस प्रकार तैयार हो सकता हैं ! मालिक 
श्रेणियाँ शऔर गाधीवाद स्व॒राज्य के लिये सो वर्ष प्रतीज्ञा कर सकता 
है। स्वराज्य के बिना उनके प्राण नहीं निकले जा रहे परन्ठ शोषित 
श्रेणी के लिये तो मौजूदा व्यवस्था में प्रायों पर संकट आया हुआ है | 
क्रिस हिंसा के भय से वे स्वराज्य को भुल्तवी कर सकती है ! उन पर 
दिन रात होनेवाली हिंसा से बडी हिंसा कोन है ! अपने हाथ में शासन 
का अ्रषिकार लेने के प्रत्र॒त्ष ओर व्यापक कार्य-क्रम को यह भ्रेणी उसी 
समय तक स्थगित किये हुए हैं जब तक वह संगठन और जाणति 
द्वार श्रपने श्रापको उसके लिये तैयार नहीं कर लेती । इस उचित 
तैयारी का श्रय है, शोषित श्रेणी में जाशति श्रौर उनका सेनिक श्रनु- 
शासन भे संगठन | यदि हम स्राज्य की आ्रावश्यकता अ्रनुमव करते 
हैं, तो संयुक्त मो का 'नौमन तेल बढोरने श्र गाधीवादी नीति को 
नचाने? ( स्व॒राज्य की लडाईं लड़ने ) का अरमान छोडकर इसमें हज़ार 
में से नौ सो निन्नानवे की श्रेणी के बल पर ही उसे लेने का यत्र 
करना होगा । सब शोषितों का भोचचा ही संयुक्त मोर्चा है | 

शोषित भ्रेणी की जनता का राज्य या खराज्य प्राप्त करने के मार्ग 
में जो भ्रेणी आकर रुकावट डालेगी, वह श्रेणी संघर्ष को हिंसामय_ 

# इस हिंसा का अर्थ है, श्रेणी संघर्ष । 
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बनायेगी | यदि ग्राधीवाद श्रेणी संधर्ष को दूर करना और ख्वराज्य के 
लिये संयुक्त मोर्चा बनाना चाहता है तो उसे मालिक भ्रेणी को जनता 
के हितों को पूर्ण करनेवाली व्यवस्था को स्वीकार करने का उपदेश 
देना चाहिए परन्तु वह चलता है उल्य | वह उपदेश देता है, जनता 
को, ठाकुर भेणी के हाथ में श्रपनी लगाम दिये रहने का | 
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इस देश की राजनेतिक उन्नति के मार्ग में साम्प्रदायिक फूट एक 
भयंकर रुकावट है | कांग्रेस का कहना है कि अपना राज कायम रखने 
के लिये ब्रिटिश सरकार इस देश में साम्प्रदायिक ऋगड़े पैदाकर खवत॑- 
त्रता के मार्ग में ककावट पेदा कर रही है | यदि साम्प्रदायिक फूट द्वारा 
इस देश पर श्रपना राज क्रायम रखना ब्रिटिश सरकार के लिये आसान 
हो जाता है, तो सरकार के लिये ऐसा प्रयत्न करना कोई अ्रस्वाभाविक 
बात नहीं । खराज्य के लिये साम्प्रदायिक एकता आवश्यक है, तो उसे 
प्राप्त करने की जिम्मेवारी काग्रेस पर है। 

इस काम के लिये गाधीवादी काग्रेस ने तीन उपायों का व्यवहार 
किया । उन्होंने साम्प्रदायिक झगडों की निन्‍्दा की, साम्प्रदायिक झगड़े 
पैदा करनेवाले लोगों को फुसल्ाने या संतुष्ट का यत्त किया, और महात्मा 
गाघी की आत्मिक शक्ति से मुसलमानों को प्रभावित करना चाहा | 
१६२४ सितम्बर मास में महात्मा गाधी ने इक्कीस दिन का उपणस कर 
साम्प्रदायिक भगढों श्र श्रत्याचार के विरुद्ध सत्याग्रह किया | इस 
बारे में सत्याग्रह की कमी न परास्त होनेवाली आ्राध्यात्मिक शक्ति की 
सफलता हमारे सामने है| 

किसी भी राजनेतिक आन्दोलन को सावजनिक रूप देने का विचार 
श्राते ही साम्प्रदायिक भाड़े का भय काग्रेस के सामने आ खडा होता 
है। यह एक विचित्र वात हे कि ज्यों-ज्यों हमारे देश में राजपैपिक 
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चेतना बढ़ रही है, त्यों-सयों साम्प्रदायिकता भी बढती जाती है, इसका 
अर्थ हम यही समझ सकते हैं, कि देश के राजनेतिक आन्दोलन की 
बुनियाद में कुछ ग्रलती है। कांग्रेस की गाधीवादी नीति के रचनात्मक 
कार्य-क्रम मे साम्प्रदायिकता को भिदाने का काम भी शामिल है परल्तु 
इस बारे में वह कुछ कर न सकी | बजाय इसके कि कांग्रेस साम्प्रदा- 
यिकता को मिटा सकती, साम्प्रदायिकता ने कांग्रेस को बेदस कर 
दिया | 
भारत में साम्प्रदायिकता को बढ़ाने की जिम्मेवारी बहुत हृद तक 
काग्रेस की गाधीवादी नीति पर है। साम्प्रदायिकता को प्रोत्लाहन दो 
तरह दिया गया। गाधीवादी कांग्रेस ने अपने प्रति जनता में भरद्धा 
पैदा करने के लिये धार्मिक विश्वातों या साम्प्रदायिक भावों के सहारे 
अपील करना शुरू किया। कांग्रेस के साथ सदा ही साम्प्रदायिक 
आन्दोलन लगे रहे। आ्रारम्म में खिलाफत, फिर पिवखों के गुरुद्वारा 
श्रान्दोलन और बाद में हिन्दुओं का अद्लृतोद्धार | इसके अ्रतिरिक्त 
राजनीति की बुनियाद में भारतवासी मात्र के जीवन से सम्बन्ध रखने- 
वाली आधिक माँगों को महत्व न देकर उसे त्याम का श्रान्दोलन बना 
आध्यात्मिकता का बल देने का यत्ञ क्रिया गया। 
श्रात्मा, परमे£र ओर श्राध्यात्म की कल्पना प्रत्येक मज़हब या 
सम्प्रदाय के विश्वातों के अनुसार भतग-अलग है। गाधीवाद के तह 
में हिन्दू मज़हबी संस्कार हैं। मुसलमानों ओर ईसाइयो के पसन्द 
लायक बनाने के लिये इन तिद्धान्तों से ऋषियों और शास्त्रों के नाम 
हट दिये गये हैं परन्तु बुनियादी सरकार वहीं हैं | हिन्दू सम्प्रदाय के 
संस्कारों के रंग मे रेंगी श्राध्यात्मिकता को जब कांग्रेस में नीति ओर 
कार्य-क्रम के रूप में राष्ट्र पर ल्लादने का यत्र किया जाता है तो दूसरे 
सम्प्रदाय के लोग अपनी कल्चर ओर संस्कृति की दुद्वाई देकर अपना 
संगठन अलग बना, अपना अशछ्तिल्ल कापग्रेस की हिन्दू राष्ट्रीयता मे न 
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मिट जाने का यत्र करने लगते हैं । यदि कांग्रेस में हिन्दू श्राध्याभिकता 
का रग चढ़ाने की कोशिश न की जाती तो भारत की जनता स्वा- 
भाविक तौर पर एक मिलीजुली संस्कृति और राष्ट्रीयता को जन्म देती । 
गाधीवाद ने भास्तवर्ष की पुराने सस्कारो--हिन्दू रंस्कारों--को 
युनर्जीवित करने के प्रयत में नई परिस्थितियों से उठनेवाली सस्क्ृति 
के मार्ग मे रकावठ डाल दी। एक सम्मिलित संस्कृति न बनने देकर 
गाघोवाद ने सम्राद अकबर के दीन-इलाही की तरह गाघीवादी मज़हब 
को जन्म दिया है, जिसमें मज़हब के नियमों सत्य, श्रहिंता, श्रस्तेय, 
अपरिग्रह के सभी मज़हबों की पसन्द के लायक बनाने की कोशिश की 
गई है| इससे पुराने चले आये विश्वारों ओर मज़हबों में यह एक 
नया मज़ह॒ब और विश्वास आ गया हे। मज़हवब पहले कभी एकता पेदा 
नहीं कर सका, वह सदा फूट ही डालता आया है, तो गांधीवाद का 
अधकचरा मज़हब, जिसमें राजनीति भ्रोर श्राध्यात्म दोनों शामित्ष हैं, 
कैसे एकता स्थापित कर देगा। मज़हत्न के साथ ही उसने राजनैतिक 
एकता को भी डुबो दिया । 
कांग्रेस द्वारा साम्प्रदायिकता को प्रोत्ताहन मिलने का दूसरा कारण 
है, काम्रेस में पूँजीपति और मध्यम श्रेणी का नेतृत्व । यह श्रेणी समी 
क्षेत्रों में सबसे श्रधिक महत्व अपनी श्रेणी के लोगों को ही देती है । 
राष्ट्रीय आन्दोलन में दूसरे मज़हबों की जनता को समेठने के लिये 
काग्रेस पर कब्जा रखने वाले लोगों ने उन मज़हबों की सर्ववाधारण 
जनता को अपील करने के बजाय, उन मज़हवो में अपनी श्रेणी के 
लोगों से ही भ्रपील की | जिस तरह कांग्रेस में भाग लेनेवाले या 
उदार विचार के (/0673)) कहानेवाले पूँजीपति और ऊँची-मध्यम 
अेणी के लोग जनता के हितों की अ्रपेज्ञा अपने खार्थ की चिन्ता 
करते हैं, उसी तरह मुसलमान ईसाई अद्यूत सिव श्रादि सम्पदायों 
के पूँजीपति और ऊँची मध्यम श्रेणी के लोग भी श्रपने संकुचित 
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स्वार्थों में फंसे हैं। पूजीपति विचारधारा की यह स्वाभाविक वृत्ति है 
कि अपनी श्रेणी के हित का विचार रखते हुए भी वेयक्तिक स्थाये 
उन्हे श्रन्धा कर देता है | # स्वार्थ की यह भावना हिन्दुस्तान के 
मुसलमान और दूसरे सम्पत्तिशाली लोगों में भी है। जिस मतलब 
को पूरा करने के लिये कांग्रेस मुसलमानों की समन्न भेणी को राष्ट्रीय 
आन्दोलन में भाग लेने के लिये निमंत्रण देती है, उनके लिये 
वह प्रयोजन आन्दोलन की तवालत में फँसे बिना, कांग्रेस से दूर 
रहकर ही पूरा हो सकता है ; तब फिर वे र/प्टीय आन्दोलन से सहयोग 
करें तो क्यों ! 

काग्रेस के राष्ट्रीय आन्दोलन का प्रयोजन है, सरकार के शासन में 
समत्तिशाली भ्रेणी के लिये श्रधिक प्रतिनिधित्व की माँग | मुसलमान 
ओर दूसरे श्रल्पसंख्यक सम्प्रदायों की पूँजीपाते श्रेणियों को यह 
प्रतिनिधित्त सरकार की कृपा से उससे कही अ्रधिक मिल रहा है 
जिंतना कि खतंत्र भारत में या किसी भी प्रजातंत्र देश में मित्र सकता | 
मुसलमानों तथा अल्पसंख्यक सम्प्रदायों की सम्पत्तिशाली भेणियों को 
तो ख्वराज्य मिला ही हुआ है | बहुत सम्भव है, कांग्रेस की कल्पना 
का खराज्य भिलने पर उनका यह प्रतिनिधित्व कम हो जाय | लेकिन 

सलमान तथा दूसरे सम्प्रदायो की जनता को इससे क्या लाभ ! 

किसी भी सम्प्रदाय की जनता ऐसे कार्य-क्रम में सहयोग देने के 
लिये अवश्य तैयार होगी जिससे उनके जीवन की कठिनाइयाँ दूर हों 
परन्तु ऐसा कार्य-कम आर्थिक होगा। सर्वताघारण जनता के इस 
काय-क्रम से शोषण करनेवाल्ी भेणी को अपनी हानि जान पड़ेगी। 
गाधीवादी नीति में इसे हिंसा कहा जायगा। यह बात तठहीं हे कि 

# परस्पर होढ़ और मुकाबिज्ञा (20॥॥/6।0॥) पूँजीबाद का स्वमाव 
है। इसी स्वमाव के कारण पूँजीपतियों की संख्या कम होती जाती है 
ओर संसार में साम्राज्यशाही युद्ध सर्वनाश फेल्ञाते हैं । 
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इस प्रकार का आर्थिक आन्दोलन चलाने में पूँजीपति साम्प्रदायिक 
नेता अडचने अवश्य डालेंगे | वे साम्प्रदाथिकता का सहारा लेकर 
जनता को बहकाने ओर अ्रपने वश में रखने का यत्न करेंगे। इन 
लोगों का महत्व एक ख़ास सम्प्रदाय के प्रतिनिधि कहला सकने के 
कारण ही है। साम्प्रदायिक प्रश्नों ओर झगड़ों के खडा होने पर ही 
इनकी कृद्र होती है। साम्प्रदायिक मेल हो जाने या इस समस्या के 
मिट जाने पर इनका कोई महत्व नहीं रहेगा | 

यदि यह लोग वेमतलब बातो से जनता का ध्यान आकर्षित कर 
आन्दोलन खडा कर तकते हें, तो राष्ट्रीय माँगों ( जीवन समस्या की 
माँगो ) पर जनता को क्यों संगठित नहीं किया जा सकता ! काम्रेसी 
आध्यात्मिक राष्ट्रीयता को अपीलो कौ श्रपेज्ञा जनता पर साम्प्रदायिक 
अपीलो का श्रसर इसलिये अ्रधिक होता है कि उसमे साम्प्रदायिक दृष्टि 
से लाभ जान पढता है। कांग्रेसी श्राध्यात्मिक राष्ट्रीय विलकुल ही 
खोखली है | समाजवादी आर्थिक कार्य-क्रम को राष्ट्रीयता सर्वताघारण 
को अधिक सशक्त ओर सचेत बना सकती है और उसे मज़हवी भ्रम- 
जाल की आत्म हत्या से भी बचा सकती है, इस वात का प्रभाण मज़दूर 
आन्दोलनों में मिल चुका है। ._ 

जिन स्थानों में मज़दूर श्रेणी रूप से सचेत हो गये हैं और अ्रपनी 
आर्थिक अवस्था को सुधारने के लिये संगठित हो रहे हैं, वहाँ उनमें 
साम्प्रदायिक वैमनस्य दिखाई नहीं देता | कानपुर, भ्रहमदावाद श्रादि 
स्थानो में सन्‌ १६३६ के वाद से साम्प्रदायिक झगड़े होने पर भी संग- 
ठित मज़दूर इन भंगडो से दूर रहे | साम्प्रदायिकता को दूर करने के 
लिये जिस जाशति की आवश्यकता है, उसे गाधीवाद श्रेणी द्रोह कह- 
कर दवा देना चाहता है। 

साम्प्रदायिक द्रोह और हिंसा का उपाय करने के लिये गाधीवाद 
साहस और बीरता का उपदेश देता है। कमी वह वीरता पूर्वक, हाथ 
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हिलाये बिना मर जाने को सलाह देता है और कभी जब साम्प्रदायिक 
हिंता कत्ल, बलात्कार, खासकर समत्ति की लूट का रूप लेती है, तब 
बह कायरता पूर्ण श्रहिंसा के बजाय, निवान्त आवश्यक अवस्था मे, 
तोला दो तोज्ञा शारीरिक शक्ति के प्रयोग की भी राय दे देता है। 
लेकिन यह सब उपाय साम्प्रदायिक हिंसा को सहने के लिये हैं, दूर करने 
के नहीं | साम्प्रदायिक हिंसा को दूर करने का उपाय तो तर्व॑ताधारण 
को जीवन रक्ना के मार्ग पर एकता ओर सहयोग द्वारा बढ़ना है। इसे 
अणी द्ोह न कह भ्रेणी की आ्त्मरक्ञा कहना ठीक होगा । 


समाजवाद का कार्यक्रम 

गाधीवाद के सत्य श्रहिंसा के श्राद्शों और क्रियात्मक रूप में 
परस्पर विरोध है। सिद्धान्त रूप से गाधीवाद सत्य और श्रहिता की 
थूजा करता है परन्तु समाज में मौजूद श्रतत्य श्रौर हिंसा दूर करने के 
प्रयक्षों से उसे सहानुभूति नहीं। समाजवाद सत्य, अहिंसा का उद्देश्य 
मनुष्य समाज की उन्नति भ्रोर सुख, शान्ति समभतता है | इन सिद्धान्तों 
के अनुकूल जब समाजवादी अन्याय श्रौर हिंसा दूर करने का प्रयत् 
करता है, गाधीवाद को अहिंसा भंग होती दिखाई ऐने लगती है| 
गाधीवाद के सत्य ओर श्रद्विसा के उद्देश्य को यदि समाज हित फे विचार 
से क्रियात्मक रूप दे दिया जाय, तो वह समाजवादी कार्यक्रम में बदल 
जायगा | ऐसा करना गाधीवाद को मंज़ूर नहीं वह अ्रहिंसा के नाम की 
माला जपकर उसे केवल छिछले तोर पर अ्रमल में ्ञाना चाहता है। 
गाधीवाद के अनुसार अ्िसा का आदर्श हैः-- 

“अहिंसा केवल आ्राचरण का स्थल नियम नहीं वल्कि मन की ' 
एक दृत्ति है| जिस दत्ति में कहीं द्वेष की गंध तक न हो उसे श्रहिंता 
समभना चाहिए"“““# | श्रह्टिता का भाव दृश्य परिमाण में (दिखा- 
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वटी ) नहीं, बल्कि श्रन्त/करण की राग दवेपहीन स्थिति में है“#। 
अहिंसा का साधक केवल इतने से ही संतोष नहीं मान सकता कि बह 
ऐसी वाणी बोले, ऐसा कार्य करे, गिससे किसी जीव को उद्देग प्राप्त 
न हो, अ्रथवा मनमे भी किसी प्रकार का द्वेष भाव न रहने दे, वल्कि 
जगत मे प्रवर्तित दुल्ों की श्रोर भी वह देखेगा और उन्हे दूर करने 
के उपायो का विचार करता रहेगा। इस प्रकार की भ्रहिंसा केवल 
निद्दत्ति रूप कार्य या निश्कियता नहीं, बल्कि ज़बरदस्त प्रदृत्ति भ्रथवा 
प्रक्रिया है ४ |” 
यदि अहिंसा केवल 'निदृत्ति--यानी हिंसा से परहेज़--ही नहीं, 
बल्कि 'प्रदृत्ति---अर्थात्‌ श्रहिंता की स्थापना करना--है, तो इसके लिये 
प्रयक्ष करना हमारा कतंव्य होजाता है | समाज में जारी हिंसा का उपाय 
करने के णिये ऐसे कारणों श्रौर साधनों को दूर करना होगा जिप्तके 
कारण हिंसा होती है। केवल व्यक्तिगत रूप से अ्रहिंसा का पालन 
करके हम अ्रहिंसा की स्थापना नहीं कर सकते। हिंसा को सहना और 
उसके विरुद्ध प्रयत्त न करना, हिंसा के साथ सहयोग है ] 
देश और समाज से हिंसा उन परित्यितियों को हटाने से ही दूर 
हो सकती है जिनके कारण जनता अपने जीवन की रक्षा करने में श्र॒स- 
मर्थ है श्रौर अपने परिश्रम के फल पर अ्रधिकार खो वैठी है। इस 
अहिंसा की स्थापना से समाज के कुछ व्यक्तियों को अपना नुकसान 
होता जान पढता है, तो यह उनका भ्रम है| समाज के अंग होने के 
नाते उनका वास्तविक लाभ सम्पूर्ण सम्राज के ल्ञाम मे है | यदि कुछ 
लोग अपने संकुचित स्वार्थ से अन्दे होकर सम्पूर्ण समाज को हानि 
पहुंचायें, तो उनके इस काम को रोकना, हिंसा नही। ऐसा करने का 
अर्थ यह नहीं कि मालिक श्रेणी के प्रति समाजवादी कार्यक्रम में कोई 
द्वेष या हिंसा का भाव है, यह कार्यक्रम इस भेणी पे -- --मीव है; यह कार्यक्रम इस शी से वैर पूरा करना 
# 'गाषी विचार दोहन' पु० ७) % पृ० ८ 
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या बदला लेना नहीं चाहता | समाजवादी कार्यक्रम सम्पूर्ण समाज के 
लिये समान अ्रवतर और अपने परिश्रम के फल का श्रधिकार चाहता 
है। समाज में मात्िक भ्रेणी के लोग भी शामिल हैं. वे उससे अलग 
नहीं | 

गाधीवाद स्पष्ट कहता है--“अहिसा का भाव दृश्य परिमाण में 
दिखावटी रूप से--नहीं बल्कि अ्रन्तःकरण की दृत्ति में है ।”? ठीक 
यही बात समाजवादी कार्यक्रम के बारे में समकनी चाहिए। समाज- 
वादी कार्यक्रम जब यह कहता है कि इस देश के पेदावार के साधन 
पूँजीपति और ज़मींदारों के अ्रधिकार मे न रहकर समाज़ के अधिकार 
में रहने चाहिए, तब उसका अश्रमिप्राय पूँजीपति ओर ज़म्मींदार का' 
मन दुखाना नहीं बल्कि समाज से इस श्रेणी के प्रति विरोध की 
भावना तथा अव्यवस्था दूर करना है | इसलिये समाजवादी कार्यक्रम 
के अनुसार पेदावार के साधनो को सम्राज की समत्ति बनाने का यक्ष 
करने में हिंसा की इत्ति नहीं हो सकती। समाजवाद के बारे में यह 
धारणा कि वह मालिक श्रेणी के प्रति हिंसा श्र विरोध की लहर 
है, अश्ान ओर भ्रम है| 

समाजवाद को साम्यवाद कहकर उसमें ज़ोर ओर ज़बरदस्ती से 
सबको बराबर करने का भाव जोड़ देना भी समाजवाद को जान- 
बूमकर सिर नीचे और पेर ऊपर कर दिखाना है। जबरदस्ती सबको 
ब्रावर करने का यह अथ निकलता है कि व्यक्ति को अपनी योग्यता, 
प्रतिमा और सामर्थ्य के व्यवहार का अवसर न होगा | समाजवाद 
का अर्थ समानता लाने के लिये सबको ठोंक पीटकर बराबर कर देना 
नहों | समाजवाद का श्र है, समाज में जीवन का ढंग सामाजिक 
रूप से हो। दूसरों की हिंसा द्वारा कोई व्यक्ति स्वार्थ को सिद्ध न करे। 
सबको उन्नति का समान अ्रवतर हो। सब लोग परिश्रम करने का 
अवसर समान रुप से पाये ओर अ्रपने परिश्रम के फत् पर सबको 
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समान अ्रधिकार हो । यह नहीं कि कुछ आदमियों को तो दूसरो का 
परिश्रम हडप जाने का अधिकार हो और अधिकाश को अपने परिश्रम 
का भी फल न मिले | सामाजिक व्यवस्था सबको समान होने का श्रव- 
सर देगी। समानता समाजवाद का परिणाम होगा न कि समानता द्वारा 
समाजवाद लाया जायगा । 

अपने कार्यक्रम को पूरा करने के लिये भारतीय समाजवादी 
रक्तपात और मारकाट का समर्थन नहीं करते | समाजवाद का मार्ग 
अतहयोग द्वारा सत्याग्रह का मार्ग है। समाजवाद के सत्याग्रह और 
शसहयोग का परिणाम गाधीवाद से मिन्न हे क्योंकि वह आध्या- 
त्मिकता श्रोर ईश्वर की प्रेरणा के श्राधार पर नहीं, वल्कि सांसारिक 
परिस्थितियों की वास्तविकता के आधार पर कायम है | 

सत्याग्रह का उद्देश्य है न्याय ओर अ्रहिंसा के लिये प्रयत् करना । 
गाघीवाद इस बात में समाजवादियों से सहमत है कि इस देश में 
शोषण के कारण भयंकर और व्यापक मे हिंसा श्र श्रेणी विरोध मौजूद 
है | जनता के जीवन की रक्षा के लिये इसका उपाय होना चाहिए। 
समाजवादी इसके लिये शोषक श्रेणी से श्रसहयोग की तजवीज़ करते 
हैं। असहयोग क्या है ! “विरोधी अपना तंत्र सत्याग्रही पक्ष की 
सहायता के विना नहीं चत्ता सकता, ऐसा अनुमव कराना असहयोग 
का लक्ष है | इसलिये यह असहयोग-निश्चय ही सत्य अहिंसा साधनों 
द्वारा--इतना तीव्र किया जा सकता है कि जिससे वह तंत्र बन्द 
पड जाय # |” 

असहयोग द्वारा सत्याग्रह के तिद्धान्त के अनुसार समाजवादियों 
का कार्यक्रम है कि देश भर के किसानों, कारबानों, रेलों, खामों 
तथा दूसरे कामों में मज़दूरी या नौकरी कर मौजूदा व्यवस्था को 
चलानेवाली जनता को उनकी अवस्था और आवश्यकता का ज्ञान 

. #गाधीविदार दोहत पु० ३७३... 


१३४ [ रचनात्मक कार्यक्रम 


कराकर इस व्यवस्था से अ्रसतहयोग करने का मार्ग बताया जाय | हिंसा 
ओर श्रन्याय की व्यवस्था से श्रसहयोग करमा हिंसा नहीं, न हसमें 
किसी प्रकार की जबरदस्ती है। साधारण शब्दों में इस अ्रतहयोग 
की देश भर के सभी पेशों श्रोर उद्योग धन्दों की आम हड़ताल 
कहा जा सकता दे | इस अ्रसहयोग में देश की उस सब जनता को 
भाग लेना चाहिये जिन्हें जीवन निर्वाह के. लिये उचित श्रवसर 
शोर साधन नहीं मिल रहे श्रोर श्रपने परिश्रम का फल नहीं मित्र 
रहा | मध्यम श्रेणी या ऊँची श्रेणी के श्रच्छे आमदनी पानेवाले 
लोग, जो शोपण की व्यवस्था में सहायक होकर अपना निर्वाह 
करते हैँ, यदि इत व्यापक श्रहयोग में शामित्ञ नहीं होते, तो उन्हें 
शोषित जनता का अंग न समझ मालिक श्रेणी का ही सहायक समझा 
जाय परन्तु समाज के लिये पेदावार करने श्रीर शोपित होनेबाली भेणी 
के सभी अंगों को दस व्यापक अ्रतहयोग में शामिल होना चाहिये | 

हंस व्यापक असहयोग को सफल बनाने के लिये प्रचार द्वाग 
जनता को राजनेतिक शिक्षा देने की श्रावश्यकता है | किसान, मज़दूर, 
मिल्नी, मुंशी, वाबू उमी को यह समभना होगा कि थे पैदावार के 
महान्‌ कार्य के भिन्न-भिन्न अंगों को पूरा करते हैं, वे सव एक हैं | 
इस श्रतहयोग की सफलता जनता की एकता पर निर्भर करती है। 
परिश्रम करनेवाली जनता में से जो व्यक्ति तावंजनिक लाभ, श्रपने श्रेणी 
हित और अपने वात्तविक हित को न पहचानकर शोषण की व्यवस्था 
को बनाये रखने के लिये सहायता देना चाह, उन्हें सत्याग्रह के उपाय 
द्वारा उनके अपने हित श्रोर जनता के सावजनिक हित को हानि 
पहुँचाने से रोकना होगा | यह काम शारीरिक बल्ष से नहीं बल्कि जनता 
की राय के दबाव (जिसे गाधीवाद नेतिक बल कहेगा) श्र 
अहिसात्मक धरना देने के तरीक़े से होगा # | 

# यह विचित्र बात है कि मजदूर या क्रिसान जब अपने परिश्रम की 
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समाजवादी कार्यक्रम अश्हयोग ओर सत्याग्रह में किसी कार के 
शारीरिक बल प्रयोग या हिंसा की तजवीज़ नहीं करता | यह बहुत 
सम्मव है कि मोजूदा व्यवस्था में जो भेणी अ्रपने शासन द्वारा शोषण 
कर रही है, इस श्रसहयोग को असफल कर देने के लिये शह्नों और व 
के प्रयोग द्वारा हिंसा करे। शल्लों भ्रोर वतन का प्रयोग पूँजीपति और 
शासक भेणी सयम्‌ ही नहीं करती। इस काम के लिये वह शोषित 
श्रेणी किसान, मज़दूर भर नोकरी पेरा लोगों में से ही कुछ को किराये 
पर ले लेती है। शोषित भेणी पर शासन शोपित श्रेणी के लोगों का उप- 
योग करके हो किया जाता है भ्रोर इस कार्य के लिये कियये पर लिये 
गये लोगो का भी शोषण होता है। रोठियो के दाम पर वे दूसरों का 
राज क्रायम रखते हैं। समाजवादी कार्यक्रम शोषण की व्यवस्था का 
अन्त करनेवाले आ्रान्दोलन मे इन लोगो को भी शामिल करता है और 
ऐेदावार का उचित भाग मॉग्ने के लिये आन्दोलन करते हैं ओर अपने 
साथियों को इस आन्दोलन में विश्वासघात करने से रोकने के लिये घरना 
देते है, तो महात्मा गाधी इसे हिंसा का फ्रतवा दे देते है। कानपुर और 
. अहमदाबाद में मजदूरों ने जब अपने परिश्रम से मालिकों को पहुँचाये हुए 
मुनाफे में से कुछ माग मॉगफर अपने वाल बच्चों का मुख पेट भरने का 
आन्दोलन किया ओर इस आन्दोलन में साथ न देकर अपनी श्रेणी को हानि 
पहुँचाने के किये मिल्लों में जाने को तेयार मजदूरों के सामने मिलन के दरवाहे 
पर लेट्कर सत्याग्रह किया, तो महात्मा गाधी ने मजदूरों के काम की निल्दा 
की और मिल्ल माक्िक्ों का यह अधिकार स्वीकार किया हि दे पुलिस बुलवा - 
कर इन मबदूरों को गिरफ्तार करा सज़ते हैं। यदि शराद और विदेशों कपड़े 
से होनेदाढ्ी हानि से जनता को बचाने के छिये घर्ना देना सत्याग्रह है, तो 
शोषण द्वारा होनेवालो हिंसा में सहयोग देंने से अपने साथियों को रोकने के 
लिये मनदूरों का मिलों के दरवाजे पर घरना देना क्योंकर हिंसा हो 
सकती है १ 
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उन्हे भी श्रेणी हित की राजनेतिक शिक्षा देना चाहता है। निजी संकु- 
चित स्वाथ में फेंसे हुए कुछ शोषित लोग यदि आरम्म में अपनी श्रेणी 
का साथ न भी देंगे तो आन्दोलन श्रारम्भ हो जाने पर उनको श्रॉ्ें 
खुल जायँगी। शोषक भेणी को बलवान ओर स्वामी समझ कर यह 
लोग श्रपने स्वार्थ को पूरा करने के जिये उतका साथ देते हैं। आन्दो- 
लन आरम्भ होजाने पर जब यह लोग श्रपनी भेणी को शक्ति देखेंगे, 
अपना वास्तविक हित पहचान अपनी भ्रेणी का साथ देने लगेंगे। उस 
समय 'सेवक धर्म! ओर 'नमकहलाली #? इन्हे शोपण करनेवाले मालिक 
के पक्ष मे नहीं रख सकेगी। यदि मालिक भेणी अ्रसहयोग करनेवाली 
शोषित श्रेणी पर हिंसा करेगी तो इस हिंसा की जिम्मेदारी शोषित भेणी 
पर न होकर शोषक मालिक श्रेणी पर होगी। ऐसी अवस्था मे शोषक 
श्रेणी के लिये यही बेहतर हे कि वह सदा पीढ़ी दर पीढ़ी हिंसा सहने 
के बजाय एक दफे हिंसा सहकर जीवित रहने का श्रवसर ओर अ्धि- 
कार प्राप्त करले | 
, समाज के सब कार्य मेहनत करनेवाली श्रेणी के परिश्रम से ही चलते 
हैं। शोषण की व्यवस्था से शोषित जनता के व्यापक असहयोग का 
परिणाम यह होगा कि समाज के सब्र काम बन्द हो जायेंगे। समाज 
+ सेवक का धर्म सालिक श्रेणी द्वारा अपने सिद्धान्त के लिये गढा हुआ 
घ॒र्म है जिसते मालिक दूसरे के शरीर ओर शक्ति द्वारा अपना स्वार्थ पूरा 
करता है । नमकहलाली के भाव की कह्णना भी इस प्रयोजन को पूरा 
करने के लिये ही की गई | यह विचार कि नौकर या मजदूर मालिक का दिया 
खाता है, ठीक नहीं १ पैदा तो मनदूर, किसान या नौकर हो करता है | यह 
बात दूसरी हे कि मालिक उसे हथिया छेता है वास्तव में तो मालिक ही 
मजदूर का पेद। किया घन या नमक खाता है । किसी का कोई काम या सेवा 
करके यदि भछदूरी या क्रोमत पाई जाय, तो उसे मजदूरी या कीमत देंनेवाले 
की ऋण नहीं समस्या जा सकता १ यह परिश्रम का मूल्य है, झेरात नहीं । 
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की शोषण और हिंसा के तरीक़े पर चलनेवाली मौजूदा व्यवस्था वन्द्‌ 
हो जायगी | परिश्रम करनेवाली श्रेणी के सहयोग के बिना कोई व्यवस्था 
नहीं चत्न सकती | समाज का काम फिर से तमी आरम्भ हो सकेगा। 
जब परिश्रम करनेवाली श्रेणी श्रपनी शक्ति फिर से समाज के काम में 
लगाने की तेयार होगी। 

परिश्रम करनेवाली श्रेणी के सहयोग ओर निश्चय के विना समाज 
चल नहीं सकता, इसलिये नवीन व्यवस्था उनके निश्चय के श्रनुसार 
होगी | यह व्यवस्था एक श्रेणी के दूसरी श्रेणी पर शासन और शोषण 
की बुराइयो से रहित होगी। इस समाज में सभी को समान रूप से 
परिश्रम करने का अवसर होगा | परिश्रम करनेवाली जनता की यह 
व्यवस्था किसी के लिये अ्रन्याय न कर सकेगी । श्रन्याय करने का कोई 
साधन भी न रहेगा। समाजवादी व्यवस्था में जनता के राज की ऐसी 
व्यवस्था का ही अभिप्राय है। 

इस ढंग से व्यवस्था बदलने में पेदावार के साधनों पर से किसी 
की मिल्कियत छीनने का सत्राल नहीं उठता। मिल्कियत है क्या ? 
पदार्थों से मनुष्यों का सम्बन्ध ही मिल्कियत है| यह सम्बन्ध समाज की 
व्यवस्था पर निर्भर करता है | समाज इसे स्वीकार करता है तमी इसे 
माना जाता है। जब व्यवस्था नये सिरे से बनेगी, तो पदार्थों श्रोर 
साधनों से मनुष्यों के सम्बन्ध भी नये सिरे से बनेंगे | पैदावार के साधन 
उसी के अधिकार में रहेंगे जो उनका व्यवहार कर सकेगा | उनका 
उपयोग समाज की आवश्यकता को पूर्ण करने के लिये होगा | 

समाज में ऐसी शोषणरहित, भ्रेणीरहित व्यवस्था कायम हो जाने 
पर जिसमे देश के प्रत्येक व्यक्ति को जीविका निर्वाह का समान अवसर 
हो, प्रत्येक व्यक्ति को अपने परिश्रम का फल पा सकने का अधिकार 
हो, समाज के सार्वजनिक और शासन सम्बन्धी कामों के प्रवन्ध में राय 
देने का हक़ हो, किसी प्रकार का दमन और पराधीनता शेष नहीं रह 
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सकती। समाजवाद ऐसी श्रवस्था को ही सत्य और श्रहिंता समझता 
है और उसे सत्याग्रह और श्रहिसात्मक अ्रसहयोग के कार्यक्रम से प्राप्त 
करना चाहता है। यही सत्यामह और अहिसात्मक असहयोग गधीवाद 
के भ्राध्यात्मिक सत्य श्रोर अ्रहिसा के उद्देश्य मे उ्नमकर निर्जाव शव 
हो जाता है। 

सत्य, भ्रहिंसा, सत्याग्रह और अ्सहयोग एक ही वस्तु है। समाज- 
वाद इनके द्वारा समाज के लिये नयी परिस्थितियों में नवीन व्यवस्था 
कायम कर विकास और सफलता के मार्ग की श्रद्वनों को संधर्ष द्वारा 
दूर करना चाहता है। गाधीवाद मृतक ग्रुग की व्यवस्था को मौजूदा 
परिस्थितियों पर लादकर समाज को गतिदहीन कर देना चाहता है ताकि 
अधिकार और शासन के आसन पर बेठी श्रेणी के कदम न लडलडगयें | 

पुरानी व्यवस्था की रक्षा के लिये गाधीवाद की यह पक्तपात पूर् 
अहिंसा जनता की दिंसा है क्योकि वह हिंसा की व्यवस्था से निकल 
कर स्वतंत्र और सशक्त बनने का मार्ग समाज के लिये रोक रही है । 
इसका बहुत स्पष्ट प्रमाण है गाधीवादी कांग्रेस का १६४० का ब्यक्ति- 
गत सत्याग्रह आन्दोलन जो बिना किसी निम्नित राष्ट्रीय उद्देश्य के, 
सरकार की नीति के नेतिक विरोध के नाम पर, राष्ट्र की शक्ति का 
ख़न कर रहा है। ' 


गांधीवाद को शुवयात्रा 


सत्य-अहिंसा का अन्तिम प्रयोग # 


सन्‌ १६२० से १६४० तक कांग्रेस गाधीवादी नीति के नेतृत्व में 
सराज्य के लिये दो दफे सत्याग्रह युद्ध कर चुकी है। सन्‌ १६४० 
अक्टूबर से एक तीसरा सत्याग्रह आन्दोलन चल रहा है। गाधीवादी 
राजनीति का खोत आध्यात्मिकता ओर ईश्वर की प्ररणा मे रहता है 
इसलिये सासारिक बुद्धि की पकड मे वह ज़रा कठिनाई से भ्रा सकता 
है | सन्‌ १६४० से चलनेवाला यह आन्दोलन शा+द गार्धाव;द की बहुत 
गहरी नीति है, इसलिये वह समझ से श्रोर भी अधिक दूर चल्ला गया 
है | न केवल इस आन्दोलन का ढंग विचित्र है, वल्कि इसका उद्देश्य 
भी अ्रदूभुत है| 

इस आन्दोलन की विशेषता समभने के लिये आन्दोलन श्रारम्म 
होने की परिस्थितियों को याद कर लेना उपयोगी होगा | कुछ गाधी- 
वादी राजनीतिशञों का कहना है क्रि स्वराज्य के लिये आरम्म किया 
गया आन्दोलन समास्त कभी भी नहीं हुआ, वह अवस्था के अनुसार 
केवल रूप बदलता रहा है | सत्याग्रह कमी स्थगित हो जाता है और 
कभी धह जारी हो जाता है। हम यहाँ १६४० अक्टूबर से जारी हो 
जाने वाले सत्याग्रह का ही ज़िक कर रहे हैं | 

सन्‌ १६३७ में कांग्रेस के मंत्री पद स्वीकार कर लेने के बाद 
सत्याग्रह स्थगित हो गया था और आन्दोलन ने गाधीवादी राजनीति 
के अनुसार रचनात्मक कार्यक्रम का रूप ते लिया था। कांग्रेसी सरकारों 

९ अखिल मारतीय कांग्रेस कमेटी के पूना अधिवेशन सितम्बर १६४० 
में महात्मा गाधी ने कहा था कि यह अन्तिम सत्याग्रह आन्दोलन होगा । 
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के ज़माने मे, जप्र कांग्रेस के प्रतिनिधि ब्रिटिश सरकार की आधीनता 
मे प्रान्तों का शासन चला कर स्वराज्य पाने का यत्ञ कर रहे थे, देश 
की जनता श्रोर स्वंसाधारण काम्रेसी संतुष्ट नहीं ये | काम्रेस के नेताश्रों 
से वे लगातार आन्दोज्ञन को आगे बढ़ाकर जनता के जीवन वे कठि- 
नाइयों को दूर करनेवाले कार्यक्रम को अमल मे लाने की माँग कर 
रहे थे। त्रिपुरी काप्रेस के अधिवेशनों में यह बात खूब स॒ष्ट हो 
गई थी । 
कांग्रेस के त्रिपुरी अधिवेशन में श्रोर ख़ासकर रामगढ़ अधिवेशन 
में काग्रेस नेताओं ने जनता को यह भरोसा दिलाया कि पूर्ण खवराज्य-- 
मुक़मिल आज़ादी ही कांग्रेस का उद्देश्य है, काम्रेस जनता को 
उस उद्देश्य की ओर अ्रवश्य ले जायगी | जनता को उस महान कार्य के 
लिये तेयार हो जाना चाहिये। नेताश्रों के विचार मे जनता स्वराज्य 
के युद्ध के लिये तेयार नहीं थी और जनता समझ रही थी क्रि नेता 
स्वराज्य के लिये युद्ध को ठाल रहे हैं। त्रिपुरी श्रौर रामगढ़ में 
प्रस्ताव पास करके जनता को विश्वास दिल्लाया गया कि कांग्रेस भारत 
की जनता के लिये सराज्य प्राप्त करने के उद्देश्य ओर मांग पर दृढ़ 
है। पूर्ण स्वराज्य से कम किती भी वत्तु को वह स्वीकार नहीं करेगी | 
शासन की उस व्यवस्था से जिसके कारण देश के स्वसाधारण का 
जीवन दूभर हो रद्दा है, वह कभी तहयोग नहीं कर सकती | शोषण 
की साम्नाज्यशाही व्यवस्था से भ्रपना विरोध दिखाने के लिये साम्राज्य- 
शाही नीति के विरोध की भर किसी मी साम्राज्यशाही युद्ध में देश 
के भाग न लेने की प्रतिज्ञा काग्रेस ने दोहराई | 
जनता में अपनी असक्य अपस्या के प्रति इतना अतंतोष था कि 
काग्रेस की वेधानिक श्रौर धीमी नीति के विरोध में प्रदर्शन होने लगे | 
कांग्रेस के अधिवेशन के दरवाज़े पर ही 'समभोता-विरोधी-सम्मेलन? 
भी हुआ | काम्रेस के नेताओं के विचार मे समझौता विरोधी सम्मेलन 
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कुछ लोगो की शरारत ही जेंची | यहाँ हम समभौोता विरोधी सम्मेलन 
करनेवालो और कांग्रेसी नेताओ्ों की ईमानदारी की ठुलना नहीं कर 
रहे | समभोता विरोधी सम्मेलन के उद्देश्यों की तह में चाहे जो कुछ 
रहा हो, परन्तु इस वात से इनकार नहीं किया जा सकता, कि चोटी के 
सभी लीडरो के विरोध के बावजूद जनता की सहानुभूति की दृष्टि से 
समझौता विरोधी सम्मेलन असफल नही रहा | जनता कृवनीतिं नही 
समझ सकती | किठी हृद तक वह अदूरद्शों भो हो सकती है और अव- 
सखवादियो के धोखे में भी फेंस सकती है परन्तु इतना तो खष्ट था कि 
जनता अपनी हालत से वेचेन होकर परिवतंन के लिये श्रधिक उत्साह 
पूर्ण तरीके से कदम उठाने के ज्षिये तड़प रही थी। कांग्रेस के समाज- 
वादी और कम्यूनिस्ट लोगों ने संस्था के रूप में समझौता विरोधी 
सम्मेज्न में सहयोग नहीं दिया। वे काम्रेस के मुक्ाबिले में दूसरी 
प्रतिद्वन्दी संस्था वना देना उचित नहीं समभते ये। वे महात्मा ग्राधी 
आर गाधीवादी नेताओं की छत्रछाया में चलनेवाली कांग्रेस के साथ 
ही रहे, परन्तु इस कांग्रेत में उन्होंने उसी कार्यक्रम पर ज़ोर दिया 
जिसका माँग समझोता विरोधी कानफ्रे। करनेवाला दल कर 
रहा था। 
रामगढ़ कांग्रेस का भ्रधिवेशन उंक्षेप में स्वतंत्रता के लिये जनता 
के नये उत्साह ओर दृढ़ निश्चय से सत्याग्रह युद्ध आरम्म करने का 
निशचय था परन्तु इस निश्चय में ओर बीस वर्ष पहले आरम्भ किये 
गये सत्याग्रह युद्ध में एक भारी अन्तर था। बीस वर्ष पूर्व नेताओं 
ने जनता को युद्ध के लिये पुकारा था। इस समय जनता नेताओं पर 
युद्ध आरम्म करने के लिये ज़ोर डाल रही थी | कांग्रेस की सवंसाधारण 
जनता और काम्रेस पर भ्रधिकार रखतेवाली श्रेणी का भेद बढ़ता जा 


रहा था। 
कांग्रेस के नेता इस समय विचित्र परिस्थिति मे थे। साम्राज्यशाही 
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युद्धों से अ्रसहयोग करने के प्रस्ताव कांग्रेस प्िछुले कई वर्ष से लगातार 
पास करती आरा रही थी। १६३६ पितम्बर में युद्ध आरम्म हुआ श्रोर 
ब्रिटेन ने भारत को भी इस युद्ध का हिस्सेदार बना दिया | कांग्रेस के 
नेतृत्व के सामने प्रश्न श्राया, वे क्या करे ! भारत के ग्यारह प्रान्तों में 
से नो प्रान्तों पर कांग्रेस मंत्री मरडलों का शासन था। शासन की जिम्मे- 
वारी सिर पर होने के कारण वे इस युद्ध में सहयोग दे, या कांग्रेस के 
अस्तावों के अनुसार अ्रतहयोग करें ! इस प्रश्न को दो दृष्टिकोणों से देखना 
ज़रूरी था, एक तो यह कि कांग्रेस की नीति का जनता पर क्या प्रभाव 
'पढ़ता है और दूसरा शासन के श्रधिकार किस प्रकार बढ़ाये जा 
सकते हैं | 
का्रेस का खेया सदा रहा है, जनता की पुकार का बोक सरकार 
पर डालकर सुधारों की मॉग करना | इस नीति से ल्ञाभ उठाने के 
लिये यह मोक़ा बहुत श्रनुकूल जान पढा | कांग्रेत चुनाओ के मैदान 
में अपनी शक्ति ब्रिटिश सरकार को दिखा चुकी थी। भारत की जनता 
के नाम, वायसराय की सहायता की अपोलो से कांग्रेस यह भी ख़याल 
कर रही थी, कि उनके असहयोग का प्रभाव इस समय बहुत पड़ेगा । 
इस बारे में भी सन्देह न था कि जनता आरान्दोज्ञन के लिये तेयार थी । 
काम्रेस ने जनता का विश्वास अपने प्रति हह बनाये रखने के लिये 
ओर सरकार पर दबाव डालने के लिये नवम्बर १६३६ में उरकार पे 
असहयोग कर दिया । 
इस असहयोग का कारण जनता को बताया गया कि कांग्रेस पूर्ण 
स्रराज्य--जनता के राज-के लिये लड़ेगी। साम्राज्यशाही युद्ध में वह देश 
की शक्ति बलिदान नहीं होने देगी। ब्रिटिश सरकार के सामने कारण 
रखा गया क्ि ब्रिटिश सरकार ने भारत को युद्ध मे जनता के प्रति- 
निधियो, यानी कांग्रेस की राय के बिना ही घसीट लिया। यह भारत 
का अपमान है। भारत युद्ध में सहयोग स्वयम अपने निश्चय, अपनी 
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इच्छा और लाभ के विचार से ही दे सकता है। ब्रिटेन से युद्ध का 
उद्देश्य स्पष्ट करने के लिये कहा गया | माँग पेश की गई कि ब्रिटेन 
भारत को स्वराज्य दे दे तो यह मान लिया जायगा कि यह चुद्ध 
साम्राज्यशाही युद्ध नहीं श्रोर फिर मारत अपने जन-धन से युद्ध मे 
सहायता करेगा | 


आन्दोलन को ठालने का यत्न 

कांग्रेसी मंत्री मरडलों के इस्तीफे दे देने के वाद ग्यारह मास तक 
आन्दोलन की पेतराबाज़ी होती रही। जनता को सत्याग्रह द्वारा मृत्यु 
का सामना कर सतराज्य की लडाई लड़ने के लिये तैयार होने को कहा 
गया और कांग्रेसी नेता सरकार से युद्ध मे भारत की सहायता का भाव 
तोज्ञ करते रहे । मह्त्मा गाधी कांग्रेस के दूत बनकर वायसराय से 
मिलते रहे | काग्रेस के नेताओं को आशा थी कि उनकी माँगें सरकार 
मंजूर कर लेगी। इसका मतत्व स्पष्ट था कि वे मारत की स्वतत्रता 
के लिये लबाई की तेयारी नहीं कर रहे थे, मॉग रहे थे कुछ ओर 
अधिकार | 

जून १६४० में कांग्रेस ने अपनी कार्यकारिणी ( वर्किंग कमेटी ) 
समिति के प्रस्ताव मं सरकार को यह इशारा दिया कि ख्वराज्य के 
मामले में कांग्रेस वेशक़ अर्िंसा श्रोर निशत्ष आन्दोलन के सिवा 
आर किसी उपाय पर विश्वास नहीं रखती ; परन्त' वाहरी आकऋमण 
के मामले में इस नीति का उपयोग ज़रूरी नहीं अ्रथौत्‌ कांग्रेस 
की सहायता का मूल्य मिलने पर वह अपना सहयोग युद्ध ने दे 
सकती है | 

काग्रेंस का यह प्रस्ताव गाधीवाद की अ्र्दिता को उद्देश्य मानने 
की नीति के विरुद्ध था। परन्तु इस समय कांग्रेस का नेतृत्व करने- 
वाले दल के सामने सरकार ते समझौता करने का प्रश्न मुख्य था। 
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राजनीति में आध्यात्म श्रोर धर्म को मिला देने की कठिनाई इस 
समय कांग्रेस के नेताश्रों के सामने आई | वे युद्ध की स्थिति से लाभ 
उठाना चाहते थे परन्तु महात्मा गाधी श्रहिंसा के पालन पर डे थे | 
अपना काम गाधीवाद से निकत्ञता न देख उन्होंने गाधीवादी नीति 
को अमल न आने थोग्य आदर्श बताकर एक ओर ढकेश दिया 
परन्तु महात्मा गाधी की प्रशंसा अवतारी पुरुष के रूप में भी अवश्य 
कर दी। महात्मा गांधी को कांग्रेस की यह अनीति पसन्द नहीं आई । 
उन्होने जुल्लाई के प्रथम सप्तास के हरिजन मे कांग्रेस के नेताओं पर 
पद ग्रहण के लोभ के छीटे कसे। इतना होने पर भी गाधीवाद और 
कांग्रेस का पूँजीवाद दोनों एक दूसरे की सहायता बिना नहीं चल 
सकते थे इसलिये जून के अन्त में कांग्रेस के प्रतिनिधि की हेतियत 
से महात्मा गाधी को वायसराय से मुलाकात करनी ही पड़ी ।& 
सरकार पर दवाव डालने श्रौर जनता को संतुष्ट करने के लिये 
खराज्य प्राप्ति के तिये आन्दोलन चलाने की बाते ज़ोर शोर से की 
जा रही थी। आन्दोलन की बातें तो की जा रही थीं परन्तु आन्दोलन 
चलने पर वह काम्रेस की नेताशाही के हाथ में नही रहेगा, यह बात 
रामगढ़ के प्रदशनों से स्पष्ट हो चुकी थी । श्रान्दोलन चलने पर शासन 
के अधिकार हथियाने का जो मोक़ा श्राया था उससे लाभ उठाने की 
आशा भी विल्कुल छोड देनी पडती। आन्दोलन समाप्ति के बाद 
उस भूचाल से क्या अवस्था पेदा होती, इसे कौन बता सकता था। 
सबसे बड़ी कठिनाई यह थी कि महात्मा गाधी श्रौर गाधीवाद कांग्रेसी 
* इस मुलाक़ात में यदि महात्मा गाधी ने सत्य और हृदय की 
निष्फषट्ता से काम लिया होगा तो वायसराण के सामने महात्मा गांधी और 
काग्रेसत की वर्किंग कमेटी के भेद मी जाहिर हो गये होंगे । वायंसराय साहब 
को यह समझने में कुछ भी दिल्कुत न हुईं होगी कि वास्तविक आन्दोलन 
का कुछ भय नहीं 


बा 
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नेताओं की रज्ञा जनता से करने के लिये आगे नहीं बढ़ रहे थे | 
ऐसी अ्रवस्था में आन्दोलन के बजाय सरकार से समभौते का मार्ग 
ही काग्रेंस नेताशाही को ठीक जेंचा | समभोते को आसान बनाने के 
लिये काम्रेस वर्किंग कमेटी ने जुज्ञाई के प्रथम सत्ाह में अपनी माँग 
को और घटाया | वर्क्रिय कमेटो की मॉग थी--/पूर्ण खतत्रता के 
वायदे की धोषणा तो तत्काल ही हो जानी चाहिए। सरकार का 
काम जेंसे चल रहा है चले) केवल केन्द्र में एक्र श्रस्थायी सरकार 
जनता के प्रतिनिधियों की सरकार के रूप में स्थापित हो जाय # | 
इस केन्द्रीय सरकार के साथ प्रान्तीय सरफारों का सीधा सम्बन्ध होना 
चाहिए. ऐसा हो जाने पर कांग्रेस युद्ध में ब्रिटेन की सहायता के लिये 
पूरे तौर पर जुट पड़ेगी |” वर्किंग कमेटी के दिल्‍ली और पूना के प्रस्तावों 
में यही वात थी | 

आन्दोलन गाधीवादी नीति को भी मंजूर नहीं था परन्ठु जिए 
अहिंसा, धर्म और नेतिकता के जय-जयकार से गाधीवाद ने जनता 


. पर कब्ज़ा करने में सफलता प्रात्त की थी, का््रेस नेताशाही ( कांग्रेस 


हाईकभाण्ड ) द्वारा अधिकारों के लिये उस अ्रहिंसा को यों बेच दिया 
जाना गाधीवाद को सहाय न था। अ्रहिंसा श्रौर प्रेम की प्रतिश् के लिये 
इस समय याघीवाद ब्रिटिश सरकार के प्रत्ति सहानुभूति दिखाना 
चाहता था अधिकारों की मॉग करना नही । काग्रेस नेताशाही विना कुछ 
पाये अपनी सहानुभूति देने को तेयार न थी इसलिये दोनो में 'चख- 
चख? हो ही गई | गाधीवाद ने कांग्रेस की नीति को पद अधिकार 


का लोभ बताया श्रोर परम गाधीवादियों को काग्रेस से इस्तीफे देकर 


* इस अस्थायी सरझार का मतलब था, केन्द्र में एक कमेटी की नियुक्ति 
जिसमें कांग्रेस का प्राघान्य रहे | वायतराय को कॉसिक कांग्रेस की माँग 
को पूरा कर सकती है यदि उसमें कांग्रेस का प्राधात्य हो परन्तु वायसराय 
कांग्रेंत की शक्ति को इतना अधिक नहीं बढा देना चाहते ॥ 
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आहर निकल आने के लिये कहा। महात्मा गाधी ने फेसला दिया 
कि काग्रेत श्रहिंता के परम धर्म से गिर रही है। मानों, काग्रेत का 
धर्म त्वराज्य या शासन श्रधिकार पाना नहीं, श्रहिंता की साधना 
हीथा।। 

गाधीवाद को उनका प्रयोजन सिद्ध करने के बजाय स्वयम उन 
पर आक्रमण करते देख काग्रेत नेताशाही तिलमिला उठी । श्रखित- 
भारतीय का्रेस कमेटी के पूना श्रधिवेशन में ( २७-२८ जुलाई १६४० ) 
जनता के सामने गाधीवाद की श्रव्यवह्रिकता की खूब कलई खोली 
गई । श्री भूलाभाई देसाई ने बताया--काम्रेस अहिंसा से नहीं गिर 
रही बल्कि महात्मा गाधी ही ऊपर चढ़े चले जा रहे हैं। श्रह्चिता में 
हमारा विश्वास पहले का सा ही है परन्तु उसे हम संसार की वर्तमान 
दशा के साथ मिलाकर देखना चाहते हैं"“““यहीं हमारा महात्मा 
गाधी से मतमेद है | कांग्रेस राजनेतिक संस्था है| श्रहिंता का प्रचार 
करना उसका उद्देश्य नहीं। जिस बात को पूरा करने का हमें स्वय 
'विश्वात नहीं, उतके लिये वायंदा करना गहरी वेइमानी होगी | 

भी राजगोपालाचार्य ने स्थिति यो स्पष्ट की--शुद्ध श्रहिसावादियों 
से भेरा कहना है कि श्रगर आप मानते हैं कि बिना सेना के राज्य 
संचालन किया जा सकता है, तो आप भारी ग़लती करते हैं। खुद 
भहात्माजी श्रव तक क्या करते रहे हैं? रंगरूट भरती का श्रान्दोलन 
उठाने के समय (१६१४) क्या अहिंसा में उनकी निष्ठा कुछ कम थी ! 
हिन्दुस्तान को तुरंत पूर्ण स्वाधीन बनाना अताध्य कार्य हो सकता 
है। यही सोचकर हमने केन्द्र में तुरंत राष्ट्रीय सरकार की स्थापना 
की मॉग पेश की है। वह मंजूर करली जाय, तो हमें ब्रिटेन की 

+ यदि महात्मा गांधी के विचार में कांग्रेस अब तक अहिंसा की साधना 
आदर्श रूप में करती श्रा रहो थी, तो उनके स्वयम्‌ कांग्रेस के मेम्बर न बनने 
का कारणु क्या था १ 
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सहायता करनी चाहिये ।“"'में इस प्रश्न पर व्यवहारिक दृष्टि से 
विचार करना चाहता हूँ। हम ख़तंत्रता चाहते हैं |" “न. हमें 
देखना होगा कि इस कार्यवाही से हम आगे बढ़ सकते हैं या 
नहीं १ ।“"““इसलिये ब्रिटेन से यह कहने म॑ कोई अ्रसगति नहीं 
कि अगर तुम हमारी माँग पूरी कर दो, तो हम भारत के जन-धन से 
तुम्हारी सहायता करेंगे | परिस्थिति बदल जाने के कारण हमें श्रपनी 
माँग नये ओ्रोर निश्चित रूप में पेश करनी पडी है २। भरी राजगोपाता- 
चाय ने यह भी याद दिलाया कि कराची कांग्रेस मे महात्मा गाधी ने 
भारत की जनता के लिये हथियार रखने के श्रधिकार की माँग की थी, 
उसका गअ्रहिंसा से कया सम्बन्ध था ! 

सरदार पटेल इससे भी अधिक साफ बात कह गये--ज्ञढाई 
शुरू होने पर जब गाधीजी पहले वायसराय से मिले, तो यह आश्वा- 
सन दे आये कि भेरा बस चले तो इस सकटठ के समय ब्रिटेन को 
शर्त कराये बिना हो मदद दिलाऊँ ३ ["*“ गाधीजी सब कुछ कर 
सकते हैं। उनकी वरावरी हम नहीं कर सकते |" स्ाधीन हुए, ब्रिना 
यदि हम ब्रिटेन की मदद करने लग जाये, तो हमारी पराधीनता का 
बन्धन कसने के लिये हमारी ही शक्ति का उपयोग होगा |"“हम ऐसे 
मूर्ख नहीं।” 

कांग्रेस के प्रधान मोलाना अव्युलकृज्ञाम आज़ाद ने का्रेस का 
निश्चय को प्रकट करने के लिये कहा--“काग्रेस ने महात्मा गाधी का 
नेतृत्व क्रायम रखने के लिये पूरी कोशिश की लेक्रिन फिलहाल वह 
कामयाब नहीं हुईं। श्रगर अश्रगली त्ढाई में कांग्रेस को महात्मा गाधी 

१--श्रमिश्नाय है ब्रिटेन को सहायता देकर हम स्व॒राज्य पा सकते हैं या 
नहीं ! २--इसका अर्थ यह हो सऊता है कवि यदि युद्ध आरमम न होता 
तो ज्ञान्दोलन की परिस्थिति न आती ॥ ३--यद्ट श्राश्वासन अ्रहिसा पालन 
के लिये सिद्धान्त रूप से युद्ध के विरोध के कहों तक अनुकूल है १ 
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का नेतृत्व प्राप्त नहीं हो सका भ्ोर श्रगर ज़रूरी हुआ, तो ऐसी हालत 
में काग्रेत नेतृत्व की जिम्मेदारी स्वयं सम्भालेगी |”? # 

मोलाना आज़ाद ने महात्मा गाधी के नेतृत्व के बिना ही लडाई 
चलाने का विचार प्रकट किया था, परन्तु शायद उनका श्रमिप्राय 
सरकार से समभोते ते ही था। लडाई या कढ़ाई का तमाशा रचने 
की आवश्यकता पड़ते ही फिर महात्मा गाधी को डिक्टेटर बनाना 
पढा क्योकि इसके बिना जनता को प्रभावित नहीं किया जा सकता 
था। अलबत्ता, समझोता करने के लिये कांग्रेस महात्मा गाधी की 
सहायता बिना भी तैयार थी। कांग्रेस की यह सब तजवीज़े सरकार ने 
नामजूर कर दीं। इसका कारण एक हद तक यह था कि वायसराय 
ग़ैरकाग्रेसी दलों के सहयोग पर भरोस्ता कर सकते ये। इलावा इसके 
नचतुर ब्रिटिश नीतिश जनता की माँगो श्र का्रेस नेताशाही की मॉँगों 
में अन्तर देख रहे थे | इतना ही नही, का्रेस की नेताशाही और 
महात्मा गांधी का भेद भी उनके सामने प्रकट था | फिर आन्दोलन के 
भय का अथ ही क्‍या था ! 

काग्रेस की सहायता श्रौर समभौते की तब तजवीज़ें ठुकरा दी जाने 
के बाद भी कांग्रेस नेताशाही को आन्दोलन मंजूर न था। उसमें दो 
भय थे | प्रथम तो आन्दोलन का रूप इस प्रकार का हो जाने का भय था 
कि कांग्रेस की नेताशाही का नेतृत्व उसमें कायम नहीं रह सर्कता था। 
दूसरे भारत की पूजीपति ओेणी युद्ध से श्रार्थिक लाभ उठने के मौके 
को आन्दोज्नन द्वारा बर्बाद नहीं कर देना चाहती थी। परन्तु 
आन्दोलन के वायदों से जिस जनता को कांग्रेस की सहायक और 
_उम्र्थंक बनाया गया था, उसे किस अकार संठुष्ट रखा जा सकता था / 

+ अहिंसा के सम्बन्ध में कांग्रेस के प्रमुख नेताश्नों के यह विचार 
सिद्धान्त रूप से श्री के० एम० मुन्शी के विचारों से मित्र नहीं परन्तु महात्मा 
गांदी ने इन्हें कांग्रेस से इस्तीफा देने की सलाह नहीं दी । 
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. कांग्रेस का जीवन ख़तरे में पड गया | आन्दोलन चलाये बिना ही 
कांग्रेत की प्रतिष्ठा की रक्ना करना ज़रूरी था | जनता पर कांग्रेस का 
प्रभाव रखना आवश्यक था। इसके लिये कांग्रेस नेताशाही ने फिर 
भहात्मा गाधी की शरण ली | 

महात्मा गाधी समभोते की नई तजवीज़ लेकर वायसराय के पास 
पहुँचे । इस तजवीज़ में पूर्ण त्वराज्य श्रोर शासन के अधिकारों की सब 
माँगे रद्द हो चुकी थीं। वस एक ही माँग' शेष रह गई थी--'किसी 
प्रकार कांग्रेस की प्राण रक्ञा ओर मान रक्ता हो |” माँग थी कि कांग्रेस 
का यह अधिकार स्वीकार कर लिया जाय कि अहिंसा के प्रचार के 
लिये उसे युद्ध विरोधी प्रचार करने का अधिकार! है | 'युद्ध विरोधी 
प्रचार का श्रधिकार! युद्ध का विरोध करने के लिये नहीं, केवल 
एक अधिकार प्राप्त कर कांग्रेस की प्रतिष्ठा क्रायम रखने के लिये। 
इस बात का निश्वय सरकार को दिलाया गया कि कांग्रेस को» 
ब्रिटिश सरकार के प्रति सहानुभूति है। ब्रिटेन इस समय युद्ध के संकट 
में फंसा है इसलिये फिलहाल स्व॒राज्य की माँग भी मुल्तवी है। युद्ध 
के समय ब्रिटेन की राह मे कोई अ्ड्चन डालना भी कांग्रेस उचित 
नहीं समझती | ऐसी अवस्था में युद्ध विरोधी प्रचार का प्रयोजन ही 
क्या ! ओर ब्रिटिश सरकार को ही काग्रेस के युद्ध विरोधी प्रचार के 
विरुद्ध क्या शिकायत हो सकती है ! 

समभोते से निराश होकर कांग्रेस की नेताशाही ने महात्मा गांघी 
की अव्यावह्ारिक श्रहिसा के विद्धात को फिरसे अपना लिया | २ अ्रगस्त 
के दिन महात्माजी से मुलाकात कर मौलाना आज़ाद ने एलान किया 
कि यदि सरकार ने कांग्रेस की तजत्रीज़ को नामंज़र कर दिया, तो काम्रेस 
फिर से महत्मा गाघी के नेतृत्व को पूण रूप से स्वीकार करेगी और जो 
कोई निश्चय होगा, वह महात्मा गाधी के आदेश के अनुसार ही होगा )% 

+ इस एलान से यह वांठ बिल्कुल साफ हो जातो है कि कांग्रेष नेता 
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२७ और २८ जुलाई को पूना में जिन कांग्रेसी नेताओं ने सरकार 
से समभौता हो जाने की आशा में गाधीवादी नीति की श्रव्यवहारिकता 
की पोल खोली थी, उन्हीं नेताश्रों ने आन्दोलन चलाने के लिये 
मज़बूर होकर १५ सितम्बर, ४०, के अखिल भारतीय काम्रेस के श्रषि- 
वेशन में जनता को समभाया कि एक मात्र महात्मा गाघी ही उन्हे 
सत्ंत्रता की श्रोर ले जा सकते हूँ | सरदार पठेल ने जनता से अपीत 
को कि वे एकमत से प्रस्ताव पास करें और दुनियाँ को गाधीजी के 
प्रति श्रपनी भक्ति दिखा दे | उन्होंने यह भी विश्वाम दिलाया कि यदि 
सन्‌ १६२० और १६३० जैसा वातावरण होता, तो महात्मा गांधी 
सावेजनिक आन्दोलन कर देते | १६२० और १६३० जैसे वातावरण 
से अ्रभिप्राय क्या था, समझना कठिन है। पहले की अपेत्षा अरब श्रन्तर 
यह आ गया है कि जनता की श्रवस्था अ्रधिक श्रतंतोषणनक हो गई 
है श्रोर जनता में जागति भी अ्रधिक है | 
श्रहिता प्रचार का युद्ध विरोधो आन्दोलन आरम्भ करने से पहले 
महात्मा गाधी एक दफे फिर वायसराय के पास पहुँचे। यदि आन्दोलन 
आरम्भ करना ही था, तो उसके लिये बायसराय से मिलने की क्या 
ज़रूरत हो सकती थी ! कांग्रेस जो कुछ करती, सरकार के सामने स्वयम्‌ 
ही आरा जाता | वायसराय से मिलने का प्रयोजन यही हो सकता था 
कि ब्रिटिश सरकार अहिंसा प्रचार के नाम पर कांग्रेस का 'युद्ध विरोध 
करने के अ्रधिकार! सरकारी तौर पर स्वीकार कर ले, कां्रेस की प्रतिष्ठा 
जनता की नजरों में बच जाय श्रौर आन्दोज़्न को ठाल दिया जा 
सके | अगर सरकार कांग्रेस की यह प्रार्थना मान लेती, तो इससे कांग्रेस 
अपनी प्रतिष्ठा की रक्षा के विश्वास में युद्ध विरोध का प्रचार करने की 
'मुसीबत से बच जाती | इससे न तो युद्ध बन्द हो जाता और न युद्ध में -उ्बित से बच जाती । इससे नतो युद्ध बन्द हो जाता और न युद्ध में _ 
शाही गांधीवाद में विश्वास नहीं रहती बल्कि अपना प्रयोजन सिद्ध करने के 
लिये उसे हथियार के तौर पर उपयोग में लाती है । 


/ विचित्र राजनेतिक आन्दोलन ] १५१ 


होनेवाली हिंसा ही दूर हो जाती। चारो सिरे मजबूर होकर महात्मा 
गाधी के नेतृत्व में कांग्रेस को आन्दोलन का निश्चय करना पडा | इस 
आन्दोलन के सम्बन्ध में यह बात ध्यान में रखना ज़रूरी हैः--- 

आशिक परित्थितियों के कारण विवश होकर जनता जीवन की 
कठिनाइयो को दूर करने के लिये श्रान्दोलन का तक़ाज़ा कर रही थी। 
यदि काग्रेत आन्दोज़्न आरम्म न करती तो जनता का असंतोष अपने 
लिये श्रान्दोलन की राह खबम्‌ इूँढ़ लेता | इस प्रकार के आन्दोन 
किठानों के अठंतोष के रूप में ओर मज़दूरों की आशिक स्थिति के 
सुधार की माँग के रूप में जगह-जगह उठ रहे थे | किसी सावंजनिक 
राजनेतिक आन्दोलन के आरम्भ होनाने पर शोषित श्रेणियों के स्थानीय 
आन्दोलन राजनैतिक रूप लेकर बहुत प्रवल हो जाते | ऐसे श्रान्दोतन 
काग्रेस की नेताशाही ओर गाधीबाद को मज़र नहीं थे | कांग्रेस के 
बिल्कुल चुप पड़े रहने से जनता का विश्वात कांग्रेस पर न रहता | देश 
की पूँजीपति भ्रेणी युद्ध की श्रवस्था मे आशिक लाभ के अवसर को 
आन्दोलन के पचड़े में नहीं खो देना चाहती | शोपितों में श्रेणी मावना 
पैदा हो जाने के कारण श्रपने हितों और अ्रधिकारों के अनुकूल स्व- 
राज्य का एक रूप उन लोगों की कल्पना में समा गया है जो काग्रेस 
की नेताशाही ओर गाबीवाद के स्वराज्य की कल्नना से भिन्न है। इन 
सब्र बातो को ध्यान में रखते हुए. एक ऐसे कार्यक्रम की ज़रूरत थी जो 
सावंजनिक राजनेतिक आन्दोलन के कारण पैदा होनेवाली श्राशंकाश्रों 
को दूर रखकर, काग्रेस के नेतृत्व को कायम रखे | 


विचित्र राजनेतिक आन्दोलन 
आन्दोलन से बच निकलने का कोई भी उपाय न देखकर महात्मा 


गाघी के नेतृत्व मे एक विचित्र राजनेतिक आन्दोलन चलाया गया। 
इस श्रान्दोलन का नाम है “व्यक्तिगत उत्पाग्रह” | आन्दोलन एक सामू- 
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हिक कार्य है। क्रिसी व्यत्तिगत के काय को श्आन्दोलन नहीं कहा जा 
सकता | जिस आन्दोलन में बीस-पच्बीस हज़ार व्यक्ति माग ले, उसे 
व्यक्तिगत किस तरह समझा जा सकता है ! कांग्रेस के इस सत्याग्रह- 
आन्दोलन को व्यक्तिगत श्रान्दोलन का नाम देने का प्रयोजन है, उसे 
आम जनता के सम्पर्क से दूर रखकर कुछ चुने हुए व्यक्तियों के क्षेत्र 
में सीमित रखने का ,अ्रमिप्राय ! ऐसा करने का कारण यही है कि 
थशान्दोलन जनता की स्वाभाविक माँग को पेश नहीं करता, बल्कि एक 
चनावटी सवात्ञ को पेश करता है यह भय है कि मौझा पाते ही जनता 
का श्रान्दोलन इस ढोंग को दबाकर वास्तविकता को सामने रख देगी। 
यदि आन्दोलन से जनता का हित पूरा हो रहा हो, बह उसके 
हृदय से उठा हो, तो जनता का अ्रविश्वास करने का क्या कारण हो 
सकता है! 
मोजूदा आन्दोलन में काग्रेस की गाधीवादी नेताशाही का जनता 
में भ्रविश्वास होने का कारण स्पष्ट है| कांग्रेस नेताशाही ( का्रेस हाई 
कमाणड ) खूब जानती है कि जनता की माँग जीवन निर्वाह का अब- 
सर प्राप्त करने की है। जनता चाहती है, जीवन रक्षा का अधिकार | 
महात्मा गाधी इस अधिकार से श्रधिक महत्व युद्ध के विरोध के भ्रधिकार 
को देते हैं। मानो, प्राण रक्षा न कर सकने पर भी जनता युद्ध का 
विरोध कर सकेगी | किसी की जुबान पकडी नहीं जा सकती # | कह 
दिया जा सकता है, युद्ध विरोध का अधिकार ही जनता को जीवन का 
अधिकार दिला सकता है | यदि वास्तव में ही श्रहिंसा की रक्षा के लिये 
युद्ध विरोध का अधिकार जनता को जीवन का अधिकार दिलाने के 
लिये है, तो इसे सीधे शब्दों में जीवन के अधिकार का श्रान्दोलन या 
खवराज्य का आन्दोलन ही क्यो न कहा जाय ! नाम बदलकर <्द्टी 
* विशेषकर उस अवस्था में जबकि अपने स्वार्थ को पुरा करने के लिये 
देश के पे जीपतियों के प्रेस गाधीवादी नीति के नक्कारे बजा रहे हों । 
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की आड में शिकार खेलकर घोखा किसको दिया जा रहा है ! ब्रिटिश 
सरकार तो इस जाल में फेंसकर युद्ध विरोध के श्रघिकार के रूप में 
ख्राज्य दे देने से रही श्रौर मारत की जनता की दृष्टि में अहिंसा की 
प्रतिष्ठा के इस आन्दोलन से अधिक महत्व अ्रपनी हिंसा न होने देने 
के उपाय का है | 
इस देश में ऐसे राजनीतिशों की भी कमी नहीं जो जनता को 
समभाना चाहते हैं कि युद्ध विरोध के श्रान्दोलन का परिणाम त्वराज्य 
होगा । इसमें भी सन्देह नहीं कि इस आन्दोलन में जेल जानेवाले ६६६ 
प्रतिशत सत्याग्रही जेल स्व॒राज्य की आशा से ही जा रहे हैँ । परल्तु 
महात्मा गाधी एक नहीं वीस दफे इस वात को स्पष्ट कर चुके हैं कि 
आन्दोलन केवल युद्ध का विरोध करने के अ्रधिकार के लिये है, 
स्राज्य के लिये नहीं श्राज़िर इस गलतफहमी की जिम्मेवारी है किस पर ! 
दोष किसका समभा जाय ! स्वय॑ महात्मा गाधी ही अ्रपने एक 

ही व्याख्यान में दोनों बातें कह जाते हं। सितम्बर १६४० में वम्बई 
में होनेवाली अखिल भारतीय काग्रेस कमेटी भें दिये अपने व्याख्यान 
में महात्मा गाधी ने यह दोनो हो बातें कहीं। उन्होंने स्पष्ट शब्दों में 
कहा कि यह आन्दोलन केवल युद्ध का विरोध करने का अ्रधिकार 
माँगता है, जो भाषण की त्वतत्रता है| इसके श्रतिरिक्त हमे ब्रिटिश 
सरकार को किसी परेशानी म॑ नहीं डालना | खराज्य माँगने का यह 
अवतर नहीं, क्योंकि ब्रिटिश सरकार ख़यं मुसीबत में है''**** *** | 

इसके साथ ही उन्होंने यह भी कहा कि यह आन्दोलन स्वराज्य के 

मार्ग पर एक बडा कृदम है'“**"*“*| इस बात से जनता क्या समझे ? 

महात्मा गाघी के वात करने के ढंग के कारण उनके भक्त श्रद्धा से 

कहा करते हँ--महात्माजी की वात को समझ सकना आसान काम नहीं | 

जो लोग कुछ न समझ सकने से संतुष्ट हो सकते हैँ, उनके लिये तो यह 

बहुत ठीक है परन्तु जो समभना चाहते हैँ, उनकी तो मुसीबत है ! 
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समझ का तरीका सवय॑ महात्मा गाधी को भी अधिक पसन्द नहीं। 
समझ श्रोर दलील की श्रपेत्ञा वे विश्वास पर ही अधिक भरोसा 
रखते हैं, इसीलिये वे कांग्रेस के राजनेतिक आन्दोलन पर अपने 
दिद्धान्तों के विश्वात्त का चौखटा चढाने का यत्ञ करते रहते 
हैं। श्रहिसा ओर चखे को यदि कोई फेवल अनुशासन के ढंग पर. 
स््रीकार करना चाहे, तो महात्मा गांधी को उससे तसल्ली नहीं होती। 
वे उसे विश्वास के रूप में ही भारतवासियों के दिमाग्र में ठूस देना 
चाहते है | यहाँ तक कि “ईश्वर विश्वास” जैसे नितान्त साम्प्रदायिक 
विषय को भी सत्याग्रह के राजनेतिक श्रान्दोशन के लिये आवश्यक 
ठहरा दिया गया | इन सब वातों पर जिन्हे श्रापत्ति हो, जो 
गाधीबाद के सिद्धान्तो को धर्म विश्वास के रूप में स्वीकार करना ने 
चाहे, उनके लिये महात्मा गाधी की सलाह है कि वे कांग्रेस के 
राजनेतिक श्रान्दोलनन के अ्रखाड़े से वाहर खड़े होकर गाधीवादी 
राजनीति की आध्यात्मिक कलाबाज़ी का नतीजा देखा करें | वे कहते 
हैं, हमें गुणियों की झ्रावश्यकता है, सख्या की नहीं। महात्मा गाधी 
झोर गाधीवाद का यह साम्प्रदायिक अनुशासन गाधीवाद की शुद्धता 
के लिये सहायक हो सकता है परन्तु भारत के राष्ट्रीय राजनेतिक 
संगठन पर इसका धातक परिणाम हो रहा है। अपने उद्देश्र भर 
कार्यक्रम के छोत्र में काप्रेस गाधीवाद पर कुर्बान होकर समाप्त होतीः 
जा रही है। 


आन्दोलन का उद्देश्य 

राष्ट्रीय काग्रेंस देश की ग़जनेतिक संस्था है। भारत की खतंत्रता 
इसका राजनेतिक उद्देश्य है। इस उद्देश्य को पूरा करने के लिये ही 
कांग्रेस किसी नीति या कार्यक्रम को भ्रपना सकती है| महात्मा गाधी ने 
काग्रेस के सामने अपनी नीति काग्रेत का राजनैतिक उद्देश्य प्राप्त करने 
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के साधन के स्वरूप भे ही पेश की थी परन्तु शनेः-शनेः काग्रेस की शक्ति 
गाधीवादी नीति का प्रचार करने में ही ख़चें होने लगी। गाघीवाद 
मुख्य और काग्रेस गण बन गई | इतना ही नहीं, कांग्रेस का राजनेतिक 
उद्देश्य, स्वराज्य मी गाघीवाद के आदर्श और उद्देश्य पर कुर्बान हो 
गया | सन्‌ १६४० का व्यक्तिगत सत्याग्रह इस वात का प्रमाण है। 

इस आन्दोलन का उद्देश्य भारत के लिये ख्राज्य प्रात्त करना 
. या जनता के लिये जीवनरक्षा का अवसर और अधिकार प्रात करना 
नहीं, बल्कि ससार भे गाधीवादी श्रहिसा का ढिंढोरा पीटना है | मौजूदा 
व्यक्तिगत सत्याग्रह आन्दोलन ने काग्रेस को जनता की राजनेतिक उन्नति 
और मुक्ति का साधन न रहने देकर गाधीवादी सत्य-अ्रहिसा के प्रयोग 
का साधन वना दिया है | 

कांग्रेस से हमारा अमिप्राय है कांग्रेस की आम जनता से | कांग्रेस 
की नेताशाही और कांग्रेस पर कब्ज़ा रखनेवाली मालिक श्रेणी से नहीं | 
यह श्रेणी अपने स्वार्थ को पूरा करने के इलावा किसी दूसरे काम का 
साधन नही बन सकती | कांग्रेस की यह नेताशाही और कांग्रेस पर कब्ज़ा 
रखनेवाली श्रेणी श्रहिसा प्रचार के लिये काग्रेत का वलिदान होना उसी 
समय स्व कार कर सकती है, जब उसका अपना स्वार्थ इससे पूरा हो | 

इस आन्दोलन का उद्देश्य बताया जाता है, अ्रहिंसा की रचा के 
लिये युद्ध विरोध का अ्रधिकार परन्तु आन्दोलन का श्रारम्भ सरकार के 
ख़िलाफ का््रेंस की जिस शिकायत से हुआ उत्तम श्रहिंसा का चर्चा नहीं 
शासन के अधिकार बढ़ाने की ही मॉग थी | काग्रेस वर्किद्न कमेटी ने 
दिल्ली और पूना के अ्रधिवेशनों में केन्द्र में राष्ट्रीय सरकार की माँग को 
थी | इस माँग के पूरे होने पर युद्ध मे पूरी-पूरी सहायता देने का वायदा 
था। यह माँग पूरी हो जाने पर आन्दोलन न चलता, माँग पूर्री न 
होने पर ही श्रान्दोलन चला। राष्ट्रीय सरकार की स्थापना या शासन 
के अधिकारों की माँग को श्रहिंसा नहीं कहा जा सकता | जिस समय 
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तक काग्रेस नेताशाही की अ्रपनी माँग स्वीकार हो जाने की श्राशा थी, 
उन्होंने गाधीवादो श्रहिंसा को गेर-अमल्ली श्रौर श्रव्यवहारिक कहकर 
ठुकरा दिया परल्तु मॉग के अ्रस्वीकार हो जाने पर गाधीवादी भ्रहिता 
की स्थापना के लिये जनता को आन्दोलन में जोत दिया गया | 
राजनेतिक दृष्टि से यह बात जान पडती है कि ब्रिटिश सरकार 
ने शासन के अधिकारों की हमारी माँग को ठुकरा दिया, इसलिये 
हम संसार में अ्रहिंसा का प्रचार करने का बीढा उठा लें। यह 
ठीक है कि महात्मा गांधी ने युद्ध के आरम्भ से ही ख्वराज्य की माँग 
को ताक पर रख दिया था और केवल श्रद्ठिता प्रचार की बात कर रहे 
थे परन्तु काग्रेस वर्किड्न कमेटी तो ऐसा नहीं कर रही थी। वह तो सष्ट 
तौर पर शासन के अधिकार मॉग रही थी और उसके मूल्य स्वरूप युद्ध 
यानी हिंसा में सहायता देने के लिये तैयार थी | कांग्रेस की मॉग श्रस- 
फल होने पर आन्दोत्नन चलना चाहिये था शासन के श्रधिकार था 
सख्वराज्य की माँग का | जनता के आन्दोलन के लिये तेयार होने पर भी 
यह आन्दोलन न चला । क्योंकि जनता और नेताओं के स्वराज्य के 
आदर में अन्तर है | लेकिन जनता को वश में केसे रखा जाता ? इसका 
उपाय करने के लिये मेदान गाधीवाद के हाथ तोप दिया गया। इस 
उपाय से ही कांग्रेस पर कब्ज़ा रखनेवाली भ्रेणी का नेतृत्व बना रहे 
सकता था। जनता वेचारी तो विश्वात की रस्सी में बेधी गूँगी बकरी 
है। उसे चाहे जिसे सॉंप दिया जा सकता है | कमी स्वराज्य के नाम 
पर शासन-सुधारों का आन्दोलन उससे कराया जा सकता है और कभी 
वह सत्य-अहिंसा के सिद्धान्तों की श्राज़माइश के काम आ सकती है । 
कोई आन्दोलन व्यक्तिगत उसी श्रवस्था में समझा जा सकता है 
जब आन्दोलन में भाग लेनेवाले लोग केवल व्यक्तिगत भावना पे 
आन्दोलन में आयें, आन्दोलन में सहयोग देने के लिये जनता से कोई 
अपील न की जाय परन्तु इस श्रान्दोलन में भाग लेने के लिये लगातार 
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प्रचार किया गया और किया जा रहा है | जनता को विश्वास दिलाया 
गया कि शआ्रान्दोलन शीम्र ही स्वराज्य की भारी लडाई का रूप ले लेगा | 
गैर ज़िम्मेबार आदमियो की बात जाने दीजिये, कांग्रेस के प्रधान 
मौलाना आज़ाद ने ही १३ दिसम्बर १६४० की शाम को इलाहाबाद 
में एलान किया कि सत्याग्रह शीघ्र ही साव॑जनिक रूप ले लेगा | ऐसी 
अवस्था में जनता उसे अपना आन्दोलन समभकर उसमे फँसने से केसे 
बच सकती थी। अलवत्ता महात्मा गाधी शुरू से ही आन्दोलन के 
व्यक्तिगत होने की बात कहते रहे परन्तु काग्रेस के आन्दोलन के 
विषय में अधिकार से प्रामाणिक बात कौन कह सकता है ! जनता 
किसका विश्वास करे १ काम्रेस के प्रधान का या उस व्यक्ति का जो कांग्रेस 
का चार शआराना वाला मेम्बर भी नही !'“"“**"'लेकिन मज़ा यह हे कि 
प्रधान की ही बात ग़लत निकली ! 
कांग्रेस की वर्किज्ञ कमेटी और नेताओ से यह प्रश्न किया जा 
सकता है कि जुलाई १६४० के प्रथम सप्ताह में गाधीवादी अ्रहिंसा के 
जिस आदर्श को उन्होंने अव्यवह्रिक ठहराया था, अक्तूबर, १६४० 
में आ्राकर उसी गाघीवादी श्रहिंसा के प्रयोग ओर श्राज़माइश के लिये 
उन्होंने काम्रेस को महात्मा गाधी के हाथ केसे सौंप दिया ! रामगढ़ 
काग्रेंस में जिन प्रस्तावों को कांग्रेस ने पास किया था, उनका स्पष्ट 
झ्र्थ साम्राज्यशाही युद्ध मे किसी प्रकार भी सहायता न देना ओर 
पूर्ण खतंत्रता से कम किसी विधान या सुधार को स्वीकार न करना 
था | शर्तों पर सरकार को युद्ध मे सहायता देने के दिल्ली ओर पूना के 
प्रस्तावों से उसका क्या सम्बन्ध हे? अहिंसा की स्थापना के लिये 
सत्पागरह चलाने तथा कांग्रेस के उद्देश्य-पूर्य खवतंत्रता में क्या 
सम्बन्ध है | 
आन्दोलन महात्मा गाधी की तानाशाही में चल रहा है परन्तु 
श्रान्दोज्ञन तो कांग्रेस का ही है। कांग्रेस के उद्देश्य को पूर्ण स्वतंत्रता 
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की प्राप्ति से बदलकर श्रहिंसा का प्रचार निश्चित कर देने का ५ 
अधिकार किसे है! क्या काम्रेस ने अपने उद्देश्य को बहुमत से बदल 
लिया है |-विपरीत इसके लाहोर सन्‌ १६२६ और बम्बई सन्‌ १६१३४ 
के अधिवेशनों में काम्रेस अधिक राय से अपने कार्यक्रम में 'वेध और 
शान्तिमय उपायों? के स्थान में 'सत्य ओर अहिंसा के उपाय”! शब्द 
जोडने से इनकार कर चुकी है। 
श्रहिसा में काग्रेस के नेताओं का कितना विश्वात है, इस बात का 
प्रमाण पूना के भ्रखिल भारतीय कांग्रेस अधिवेशन के एल्ानों में हम 
देख चुके हैं। पं० जवाहरलाल नेहरू इस सिद्धान्त पर कितना विश्वात 
करते हैं, यह उनके इस एलान से स्पष्ट है कि यदि वे अंग्रेज़ होते 
तो अपने देश पर आक्रमण होने की श्रवस्था में वही करते जो अग्रेज़ 
जमनी के आक्रमण के उत्तर में कर रहे हैं। मोलाना श्राज़ाद श्रहिता' 
में अपने विश्वास की गहराई यह कहकर प्रकट कर चुके हैं कि भारत 
पर विदेशी आ्राक्रमण होने पर में शत्रु से तलवार लेकर शड्ढेंगा | लवय॑ 
महात्मा गाधी का श्रहिंसा पर पूरा विश्वास है परन्तु वायसराय को यह , 
समभाने का क्या अर्थ था--“यदि मेरा बस चल्नता तो इस युद्ध में 
ब्रिटेन को बिना किसी शर्त के भारत से सहायता दिलवाता [” यह सहा- 
यता चाहे मारत के जन घन से दी जाती या माला फेरकर भ्ोर भगवान्‌ 
से प्राथना करके पहुँचाई जाती, हिंसा भरे युद्ध के लिये ही होती। 
इससे पहले भी महात्मा गाधी के श्रहिंता में विश्वास के 
उदाहरण हमे मिल चुके हैं। पिछले युद्ध में महात्मा गाधी के रेंगरूट 
भरती कराने की बात का ज़िक्र श्री राजगोपालाचार्य पूना अधिपेशन 
में कर चुके हैं। दक्षिण अफ्रोका में बोश्नर युद्ध के समय और अपने « 
ऊपर होनेवाले अत्याचारों के विरुद्ध जुलू लोगों के विद्रोह करने पर 
महात्मा गाधी अहिसा की रक्षा के लिये स्य॑ सेवक दल बनाकर 
अफ्रीकन-त्रिटिश-सरकार की हिंसा में सह्ययता के लिये तैयार थे | 
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हालाँकि स्वयं उनके अपने विचार के अनुसार न्याय वोभ्र और ज़लू 
लोगो के पक्त में ही था परन्तु त्रिविश सरकार की सहायता करने से 
दक्षिण श्रफ्रीका में भारतीयों को रियायत मिलने की आशा जो थी + [ 
यह है गाघीवाद की क्रियात्मक अरह्िंता का रूप, जिवकी स्थापना के 
सामने भारत की राजनेतिक स्वतत्रता का भी कुछ महत्व नहीं रहा | 
अहिसा की स्थापना होनी चाहिए, इस बात से इनकार नहीं किया 
जा सकता | योदप में होनेवाली हिंछा से हमारा हृदय फटा जाता है 
परन्तु स्वयम्‌ इस देश में, जनता से जीवन का अ्रवसर और साधन 
छीनकर जो हिंसा मौजूदा व्यवस्था भें हो रही है, उसकी फिक्र गाधी- 
वाद को नहीं | यदि वास्तव में ही हिंसा का अन्त कर अ्रहिसा की 
स्थापना उद्देश्य है तो उसके लिये इस देश मे ही वहुत कुछ करने को 
मौजूद है, परन्तु उसके लिये केवल नेतिक विरोध (((078| 9700650) 
से काम नहीं चलेगा | देश में श्रहिंता स्थापन करने का प्रयक्ञ जनता 
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“यदि हम स्व॒तंत्रता चाहते है ओर ब्रिटिश साम्राज्य के अंग बने रहकर 
अपनी भलाई चाहते है, तो हमारे लिये सुनहरा अवसर है कि तन मन घन 
से ब्रिटेन की सहायता करें ४” ' “अहिंसा के इस आध्यात्मिक आदर्श को 
समझ पाना आसान काम नहीं। ऐसा ही सुनहरा अवसर १६१४-१६१९८ 
के युद्ध में आया था। महात्मा गाधी ने उससे देश को जितना लाम हो 
सकता था पहुँचाया | सन्‌ १६३६ में दह सुनहरा अवसर फिर आ्ञाया 
परन्तु किया क्‍या जाता, उनका बस नहीं चला । जनता को और वातों में 
मूर्ख बनाया जा सकता है परन्तु इस सुनहरे अवसर से हम उठाने के यह्द 
में गाधीदाद की सब काई फट जाती । 
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के राज का रूप ले लेगा, जो गाधीवाद को मंज़र नहीं। इसलिये देश 
की राजनेतिक भावना को भवर में डाले रहने के सिवा दूसरा उपाय 
नहीं, यही इस श्रादोज्लन का उद्देश्य हे। यह आदोलन कांग्रेस की शक्ति 
को व्यय कर रहा है परन्तु काग्रेस के उद्देश्य को पूरा नहीं कर रहा | 


आन्दोलन का कार्य-क्रम 

इस आन्दोलन का कार्य-क्म भी एक विचित्र वस्तु है। जिस 
प्रकट था वास्तविक उद्देश्य से आन्दोलन चलाया गया है, उसे ध्यान 
में रखते हुए आन्दोलन का कार्य-क्रम और किसी ढंग का हो ही नहीं 
सकता था | वास्तव में आन्दोज्नन का उद्देश्य युद्ध का विरोध भी नहीं, 
उद्देश्य है वेवल युद्ध का विरोध करने के भ्रधिकार को मनवा लेना 
या सरकार को कांग्रेस की शक्ति दिखा देना है। युद्ध का विरोध करा 
इस कार्य-क्ृरम में शामिल नहीं है क्योंकि कार्य-क्म की पहली शर्त 
आन्दोलन से ब्रिटिश सरकार के काम में किसी प्रकार की श्रढ़चन ने 
होने देना है | युद्ध विरोध का अधिकार माँगने के लिये यदि ऐसे 
कार्य-क्रम पर चल्ञा जाय जिससे वास्तव में ही युद्ध का विरोध सफलता 
से होने लगे तो ब्रिटिश सरकार अ्रड्चन श्रनुभव किये बिना नहीं रह 
सकती ! इसलिये कार्य-कम से उन सब कामो को दूर रखा गया जिनका 
प्रभाव युद्ध के सचाल्नन पर पड सकता था । आन्दोलन को ठात्कर 
कांग्रेस की इज॒त बचा लेने के लिये जनता से राजनेतिक मार्क ठाइम 
कराते जाना ही उसे काग्स के नेतृत्व के कब्ज़े में रखने का उपाय है। 

इस सत्यागह की सबसे बडी खूबी है, इसका व्यक्तिगत बना दिया 
जाना । महात्मा गाधी की राय है कि वास्तविक विश्वास और भ्रद्धा 
से सत्यागह करनेवाले यदि दो एक व्यक्ति भी सत्यागह करे तो उद्देश्य 
सफल्त हो सकता है | व्यक्तिगत सत्यागह आरम्म करने के लिये बयान 

' ॥४४८४४०७ कवायद में एक ही जगह खडे रहकर कदम उठाते जाना) 
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देते हुए १५ अ्रक्टूवर १६४० को वम्बई में महात्मा गाधी ने कहा था 
“सत्माप्रह चाहे एक व्यक्ति करे श्रोर चाहे अनेक करें, उतके स्वरूप 
में अन्तर नहीं आता |” यह उनका नया विचार है। सन्‌ १६२० का 
सत्पाग्रह आन्दोलन समाप्त करते समय उन्होंने यंग इण्डिया? में लिखां 
था-'जब तक आन्दोलन में सहयोग देने के लिये पर्यात्त व्यक्ति ओर 
साधन न हो, सफलता नहीं हो सकती | एक व्यक्ति के अकेले सत्याग्रह 
करने से वह स्वयम्‌ व्िदान हो जावगा परन्तु उसका परिणाम कुछ न 
निकलेगा # | पूरे वीत वर्ष वाद यह ईश्वर की दूसरी प्रेरणा है कि 'सत्या- 
ग्रह का खरूप एक ही रहेगा, चाहे उसे एक व्यक्ति करे या अनेक करें |? 
यह व्यक्तिगत सत्याग्रह कांग्रेस के आन्दोलन के नाम पर चले रहा 
है परन्तु कांग्रेस मेम्बरर होने के नाते इसमे कोई व्यक्ति भाग नहीं ले 
सकता | कांग्रेस के आन्दोलन में भाग लेने के लिये कांग्रेस के उद्देश्य 
में विश्वास ओर उसके लिये बलिदान हो जाने की इच्छा श्र प्रतिज्ञा 
काफी नहीं, वल्कि आवश्यकता हे, गाधीवाद में ग्रन्ध-विश्वास होने की | 
अनुशासन के तोर अहिंसा का कार्यक्रम मान लेने से भी काम नहीं चल 
सकता | । प्रत्येक व्यक्ति को छान-बीन कर स्वयम्‌ महात्मा गाधी या 
$ प0ा 687 0877 008 $श8० णयोए फ्राशा 707 १87७ (99 
ह०्पुपांश[6 करा 8४00 |र्शयाणशा3 0 तेहए॑शाक्रांता,. 006 गधा 
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| पंजाब असेम्बली के सदस्य सरदार सम्पूरणातिंह को सत्याग्रह के 
अपिकार से इसलिये वंचित कर दिया गया कि उन्होंने अदालत के सामने 
बयान में यह स्रीकार किया कि अहिसा पर उनका विश्वास केवल अनुशासन 
के रूप में ह। सरदार पटेल, श्री रानगोपालाचार्य और मौलाना आरद का 
अहिंसा में विश्वा् केतता है यह अद्िल्ष मरतीय कांग्रेस के पूना अधिवेशन 
( जून ९६४० ) की कार्रवाही पढने से पता लग सकेगा। 
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उनके विश्वातपात्र लोग ही आ्रान्दोल्नन में भाग लेने की आशा दे सकते 
हैं | _स सब नाकाबन्दी का प्रयोजन यही है कि राजनेतिक क्रान्ति द्वारा 
जनता के हाथ में शक्ति ओर शासन चाहनेवाले लोग आन्दोलन में घुस 
कर जनता पर प्रभाव न डाल सके | महात्मा गाधी के एक एलान के 
अनुसार ईश्वर में विश्वास न रखनेवाले लोग सत्याग्रह में भाग नहीं ते 
सकते । यह एलान काग्रेस के विधान के विरुद्ध है। कांग्रेस के विधान 
के अनुसार काग्रेस का सदस्य होने के लिये कोई साम्प्रदायिक बन्धन 
रुकावट नहीं डाल सकता। ईश्वर में विश्वास होना या न होना, एक 
साम्प्रदायिक मामत्ा है। जो लोग काग्रेस के भेम्बर हो सकते हैं, उन्हें 
सत्याग्रह में भाग लेने से क्योंकर रोका जा सकता है। इस प्रकार के 
एलान श्रप्रत्यक्ञ रूप से का्रेस को गांधीवादां तिद्धान्तो में जकड देने के 
अयल्न-के तिवा और क्या है ; जिसका परिणाम होगा कि कांग्रेत एक 
शुद्ध साम्प्रदायिक संत्या बन जायगी | 

अहिंसा में विश्वास का अनुशासन यही तक समा नहीं हो जाता। 
पूर् रूप से गाधीवादी अ्रहिंसा में विश्वास न होने से राष्ट्रीय भावना 
रखनेवाले लोग श्रान्दोतनन मे भाग नहीं ले सकते और आन्दोलन में 
भाग न लेनेवाले लोग काग्रेस के किसी पद पर कायम नहीं रह सकते । 
यह एक अच्छा खासा श्रहिंसात्मक षडय॑त्र है जितके द्वारा गाधीवाद 
भें विश्वास न रखनेवाली जनता को कांग्रेस से खदेड़कर बाहर निका- 
लने का यत्न किया जा रहा है। कम्युनिस्टों श्रौर नाज़ियों पर अ्रहिता 
के भक्त दूसरी विचारधारा के प्रति अ्रसहनशीलता का दोष लगाते 
हैं परन्तु गाधीवाद के श्रतिरिक्त दूसरे विचार के लोगों के काग्रे् से 
अहितात्मक बहिष्कार ( |३०॥ ४0|0॥8 9५७४८ ) को क्या कहा 
जायगा ! 

गाधीवाद के इस अहिसात्मक षड़यंत्र की पहुँच क्रान्तिकारी विचार 
के लोगों को कांग्रेस से बाहर निकाल देने तक ही नहीं। व्यक्तिगत 
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सत्याप्रह श्रान्दोलन का नेतृत्व स्वीकार करते तमय महात्मा गांधी ने 
बम्वई में १६ अ्रवट्वर को एक महत्वपूर्ण संकेत किया था। उनके 
शब्द ये--“/हमे युद्ध के बारे में जितना हम चाहँ, कहने का अधिकार 
होना चाहिए, बश्तें कि हम अहिंसा पर हृढ़ रहें। सरकार उन्हें 
गिरफ्तार कर सकती है, जो हिंसा का उपदेश देते हैं |” सरकार किसे 
गिरफ्तार करे और किसे गिरफ्तार न करे, इस विषय में चिन्ता करने 
की महात्मा गाधी को या कांग्रेस को क्या ज़रूरत ! हिंसा का उपदेश 
देता कौन है ! इस वात का उत्तर भी महात्मा गाघी ने संकेत से दे दिया 
हैं | जो लोग गाधीवादी अ्रहिंसा में विश्वास प्रकट कर अ्रहिसा की रक्षा 
के आन्दोजन मे भाग नहीं लेते, वल्कि किसी दूसरे कार्यक्रम से राज- 
नेतिक सतंत्रता चाहते हैं, वे निश्चय ही गाधीवाद की दृष्टि में हिंसा 
का उपदेश देनेवाले हैं। राजनेतिक ज्षेत्र में अ्रपने प्रतिहन्दियों पर 
विरोधी शक्ति का प्रकोप गिरने का यह षड़यंत्र कहाँ तक सत्य और 
श्रहिंसा पूर्ण है, यह न्याय की सातारिक वुद्धि रखनेवाला व्यक्ति 
कठिनता से ही समझ पायेगा | 

अपने इसी माषण में महात्मा गाधी ने यह भी स्पष्ट किया कि ५ 
इस समय ख्राज्य के लिये लाई का कुछ श्रथ नहीं, हम भाषण- 
स्वतंत्रता के लिये लड रहे हैं |! इस वक्तव्य से त्थिति किसी हृद तक 
सष्ट हो जाती है परन्तु सचाई का तक़ाज़ा था कि साफ-साफ़ कहा जाता 
कि हम बिलकुल ही नहीं तब रहे हैं, केवल रूठकर सरकार को अपनी 
नाराज़गी दिखाना चाहते हैं ताकि वह समभौतें के लिये तैयार हो। 
जब तक सरकार को हम पर तरस नहीं आ जाता हम कष्ट उठाते 
रहेंगे। आन्दोलन के लिये जिस कार्यक्रम की तबवीज़ की गई वह 
इसी प्रयोजन के श्रनुकूल था | युद्ध विरोध की पुकार को साव॑जनिक 
रूप से भी नहीं उठाया गया और न उसे देहातों में किसानों और 
मजदूर लोगों में आरम्म किया गया, जहाँ से लोग युद्ध के लिये भरती 
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होते है| काम शुरू हुआ इस तरह कि कांग्रेस के मंत्रियों तथा ऊँची 
सामाजिक स्थिति के कांग्रेस-मेम्वरों ने पत्र लिखकर सरकार को सूचना 
दी कि वे युद्ध विरोध का अपराध करने जा रहे हैं। यूचना देने का 
प्रयोजन था क्रि युद्ध विरोध का आन्दोलन जनता में किये जाने से 
पहले ही सरकार उन्हें गिरफ्तार कर ले | जनता में आन्दोलन भी न हो 
ओर सरकार अनुभव्र करे कि विरोध हो रहा है ओर उसकी चिन्ता 
करे | युद्ध विरोध का यह तरीका कितना निस्सार था, यह इस वात से 
समझा जा सकता है कि पंजाब हाईकोट ने इसे युद्ध विरोध का अप- 
राघ ही नहीं समझा | दूसरा ढंग श कि कुछ बड़े ग्रादमी दरस-पाँच 
बड़े आदमियों को युद्ध तिरोवी पत्र लिख दें ओर सरकार को इसकी 
सूचना दे दी जाय | युद्ध विरोधी व्याख्यान देने वा नारा लगाने से 
पहले सभी जगह सरकार को इत्तिला दे देना ज़रूरी था ताकि आान्दों- 
लन सरकार की नज़रों में होता रहे और जनता तक उसके पहुँचने से 
पहले दी सरकार उत्ते रोक सके । 
इस आन्दोलन में जिन लोगों ने भाग लिया उनमें मुख्यतः कांग्रेस 
के पदाविकारी ये, जिन्हे कांग्रेस में अपनी स्थिति बनाये रखने की ज़ल- 
रत थी या कांग्रेस के अनुशासन का ज़याल था| आम जनता इससे 
वेख़बर रही । गाघीवाद की गहरी नीति को भ समभनेवाले कार्यकर्ताश्रों 
ते कांग्रेस के आन्दोलन की शान रखते के लिये कई स्थानों पर कुछ 
लोगों को उत्ताहित करके आन्दोलन में आगे भेजा परन्तु यह लोग 
अहिंसा की वारीकियों की अ्रपेत्षा राष्ट्रीय स्वतंत्रता की कल्पना ही मन 
में लिये हुए थे | एक दफ़े अहिंसा के लिये जेल जाकर, आन्दोलन भ 
जनशक्ति का विजकुल अमाव देखकर ओर आन्दोलन का उद्देश्य 
स्वराज्य के वजाय गाघीवादी श्रहिंसा की जयकार सममकर उन्होंने 
दुबारा जेल जाने से इनकार कर दिया | कुछ लोगों ने कांग्रेसी क्षेत्र 
में अपने सम्मान की रक्षा के लिये आन्दोलन में सम्मिलित होने के 
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लिये नाम तो दे दिया परन्तु आन्दोलन का उत्साहहीन रूप देखकर वे 
कतरा गये। इन स्वयमसेवक वीरों को जबरदस्ती जेल मेजने के लिये 
कांग्रेस से बार-बार एलान किये गये और जेल न जाने की अवस्था में 
उन्हे कांग्रेस से अलग हो जाने की धमकी दी गई परन्तु प्रभाव कुछ न 
हुआ | 
क्रान्ति को अ्धकचरी धारणा रखनेवाले लोगों ने राष्ट्रीयता के जोश 
में आकर इस गाधीवादी आन्दोलन को आम जनता मे फेलाकर राष्ट्रीय 
रूप देने के लिये इसमें सहयोग दिया परन्तु उन्हे निराश होना पढ़ा । 
कुछ कांग्रेसी नेताओं ने भी कांग्रेस की इजत बचाने के लिये इस श्रान्दो- 
लन को सार्वजनिक रुप देने की अ्रदूरदर्शिता + करने का यत्व किया 
परन्तु महात्मा गाधी जनता की शक्ति को, विशेष कर ऋन्तिकारी विचार 
धारा को, दूर रखने के लिये आन्दोलन को संकुचित करते गये | सत्या- 
ग्रहियों पर ऐसी-ऐसी पावन्दियों त्गाई गई कि सत्याग्रह के किसी 
भी प्रकार से सावंजनिक आन्दोलन वन जाने की सम्भावना ही 
नहीं रदी। हा 
इस सत्याग्रह के लिये महात्मा गाधी का दावा है कि यह सत्याग्रह 
अपना उद्देश्य पूर्ण किये बिना समात्त नहीं हो सकता | ऐसा ही एलान 
उन्होंने सन्‌ १६३०, २७ फरवरी को भी किया था | उस समय कहा 
गया था--“एक भी सत्वाग्रही के जीवित रहते या जेल से बाहर रहते, 
सत्याग्रह वन्द नहीं होगा |” इस सत्याग्रह ने १६३३ में व्यक्तिगत सत्या- 
ग्रह का रूप ले लिया और ७ अप्रैल १६३४ के एज्ान से उसे समातत 
कर दिया गया ओर व्यक्तिगत सत्याग्रह का अधिकार महात्मा गांधी ने 
केवल अपने ही लिये रत लिया। १६४० का सत्याग्रह तो आरम्भ ही 
व्यक्तिगत रुप भें हुआ | इसलिये इसका श्रन्त आने में भी देर नहीं 
लगरही | जहाँ तक आन्दोलन का सम्रन्ध जनता के “7777-०० _0हनन्ने जनता के सहयोग से है, वह से है, वह 
' महात्मा गांधी के दिचार में इसे अदृरदर्शिता ही कद्दा जाया | 
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समाप्त हो ही चुका है # क्योंकि युद्ध के काम में दकावट डाले बिना 
और किसी राजनैतिक कारण के बिना चलनेवाले आन्दोलन की 
रहस्यात्मक नैतिकता को जनता समझ नहीं सकती । अपने जीवन की 
कठिनाइयों को दूर करने के प्रश्न ओर युद्ध विरोधों की आध्यात्मिक- 
नैतिकता में कोई सम्बन्ध उसे दिखाई नहीं देता। सावंजनिक हित की 
दृष्टि से यह आन्दोलन केवल निरथंक कष्ट सहन का उपाय है। 
उद्देश्य इसका कुछ है ही नहीं जिससे इसकी सफलता या श्रसफलता 
जाँची जा सके | 

जनता के लाम के विचार को एक ओर छोडकर यदि आन्दोतन 
की सफलता की दृष्टि से ही उसका उद्देश्य देखा जाय तो वह है हिंसा 
न होने देने के लिये युद्ध का विरोध करना। इस उद्देश्य में आन्दोलन 
की सफलता का श्रनुमान इस बात से लगाया जा सकता है कि ब्रिटिश 
सरकार को युद्ध के लिये भारत से जितने रेंगहूडों और धन की 
आवश्यकता थी, बिना किसी श्ऱचन के उससे अधिक वे पा चुके 
हैं+। 

युद्ध विरोध के गाधीवादी आन्दोलन में कितनी ग्रम्भीरता श्रौर 
ईमानदारी है, जनता पर उसका क्या प्रमाव पढा है, इसका अन्दाज़ा 
स्वयम्र्‌ कांग्रेस के प्रमुख सदस्यों के काये से लगाया जा सकता है। 
_काम्रेस के पूँजीपति सदस्य जनता मे सम्मान बनाये रखने के लिये युद्ध 

# यह बात अगस्त ९६४१ में लिखी जा रही है । 

| इस बात के प्रमाण के लिये मारत मंत्री श्री एमरी के पालियामेण्ट 
में दिये गये बयानों और भारत सरकार द्वारा युद्ध के लिये मरती किये रंग 
रूटों और प्राप्त चन्दों से किया जा सकता है ६ युद्ध के लिये रुपया समेट्ने 
के लिये सरकार ने जो काग़दी रुपया या हुण्डी चलाई है, उसकी सफलता 
स बात का प्रमाण है कि युद्ध के विरोध का कोई प्रयल देश में नहीं 
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विरोधी नारे लगाकर या युद्ध विरोधी भाषण देकर स्वयम्‌ जेल चले 
जाते हैं परन्तु उनकी मिले सरकार को युद्ध के लिये सामान सप्लाई 
करके लाखो रुपया वठोरती जा रही हैं । यहाँ तक कि स्तयम्‌ गाघी- 
आश्रमों को भी युद्ध का सामान मुहृव्या कर आर्थिक लाभ उठाने 
की इजाज़त महात्मा गांधी ने दे दी है। युद्ध विरोध का उद्देश्य राज- 
नैतिक नहीं। युद्ध के विरोध का यह आन्दोलन केवल पीड़ित 
और असंतुष्ट जनता की श्राँल में धूल डालकर उन्हे यह समझा देने 
के लिये है कि तुम्हारी मुक्ति का आन्दोलन चल रहा है, तुम सन्तोष से 
उसके परिणाम की प्रतीक्षा करो | श्रपने सकठों को दूर करने के लिये 
उतावले होकर कोई शाबंजनिक हलचल पेदा न कर देना वर्ना राष्ट्रहित 
का जादू--जिसे गाधीवाद कर रहा है, विगड जायगा | 

आन्दोलन अपना उद्देश्य पूरा किये बिना बन्द नहीं होगा, इसका 
एक अथ यह भी हो सकता है कि जब्र तक योरुप में युद्ध चलता 
रहेगा, कुछ न कुछ युद्ध विरोधी सत्याग्रही जेल्ों मे बने रहेंगे | युद्ध 
समात्त हो जाने पर युद्ध के विरोध का या युद्ध विरोधी प्रचार करने 
के शिये भाषण की स्वतंत्रता माँगने का प्रश्न रह ही नहीं जायगा। 
समझा यह जायगा कि युद्ध विरोधी गाधीवादी थ्रान्दोत्नन मोर्चे पर 
डटा रहा, उसने कदम पीछे नहीं हटाया। इस ज़याली तसल्ली से भारत 
की जनता को क्या लाभ होगा ! उनकी अ्रवस्था में इससे क्या सुधार 
हो सकेगा ! युद्ध समाप्त हो जाने के वाद देश राजनतिक दृष्टि से उसी 
स्थान पर होगा जहाँ कि वह युद्ध आरम्भ दोने के समय या आन्दोलन 
आरम्म होने से पहले था। फिर से कांग्रेस के लोग सरकार का 
काम सम्माल लेगे ओर जनता अपनी अ्रसह्य अवस्था में मरती दम 
तोढती ऐसे समय की प्रतीक्षा करने लगेगी जब उनके हृदय की पुकार 
उठ सकने का समय आये | 

युद्ध के जारी रहने की अ्रवस्था म कुछ सत्पाग्रहियो के लगातार 
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जेल में बने रहने से या सत्याग्रहियों के कष्ठ सहने से देश को क्या लाम 
पहुँचेगा ! इस बात का उत्तर गांधीवाद यह देता है कि त्याग शरौर 
तपस्या में बडी शक्ति है, त्याग और ठपस्था कभी निश्फल हो ही नहीं 
सकती। यह विचार आध्यात्मिक दृष्टि से सही हो सकता है, परन्तु 
सासारिक अनुभव ओर क्रियात्मक दृष्टि से यह बात ठीक नही जेंचती। 
एक व्यक्ति अपने हृदय के सतोष ओर विश्वास को पूरा करने के लिये, 
अपने विचार से सत्य और श्रहिंसा की शक्ति की परीक्षा करने के 
लिये अपनी शक्ति का चाहे जिस प्रकार उपयोग कर सकता है। यह 
व्यक्तिगत-स्वतंत्रता का मामला है परन्तु शट्ट्रीय और सामाजिक शक्ति को 
व्यक्तिगत विचारों या महत्वाकाज्ञा पर बलिदान कर देना नीरो, 
सीज़र ओर नादिरशाह की निरंकुश तानाशाही से कम नही। 

त्याग, तपस्या श्रौर बलिदान यदि उद्देश्य के अनुकूल ठीक मार्ग 
पर किया जायगा तो वह उद्देश्य को प्राप्ष करने मे सहायक हो सकता 
है | याद बिना किसी उद्देश्य के ओर ग्रलत साधनों को लेकर अस्वा- 
भाविक मार्ग पर त्याग, तपस्या और बलिदान किया जायगा तो वह 
आत्महत्या के श्रतिरिक्त और कुछ नहीं होगा। राष्ट्रीय रूप से ऐसा 
करना राष्ट्रीय भ्राह्महत्वा है राष्ट्र का हित व्यक्तिगत प्रयक्ष या कुबॉनी 
से पूरा नहीं हो सकता | जब तक श्रपने त्याग श्रोर बलिदान का मूल्य 

लेने की शक्ति जनता श्र देश में न हो, व्यक्ति का त्याग और बल्लि- 

दान केवल राजनैतिक अपराध ही समझा जायगा। 

इस देश की स्वतंत्रता के लिये त्याग श्रोर बलिदान पहले पहल 
गाधीवाद ने ही नहीं सिखाया | तीन या छः मास की जेल ओर खद्दर 
के मोटे कपड़े पहनने से बहुत बढा त्याय व्यक्तिगत रूप से इस देश की 
स्वतंत्रता के लिये किया जा छुका है। गाधीवाद और कांग्रेस ने इस 
देश के आतंकवादी क्रान्तिकारियों के काम की निन्‍दा जी खोलकर की 
है परन्तु इस बात से वे इनकार नहीं कर सकते कि सेकडों क्ान्ति- 


न्नी 
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ऋरियों ने देश के लिये बिना हिचके फॉसी के तख्ते पर प्राण दे दिये 
ओर आजन्म जेल की सज़ाये भुगती | इन आतंकवादी क्रान्तिका रियों के 
बलिदान यदि देश की जनता को खराज्य नहीं दिला सके तो व्यक्ति- 
गत रूप से छः मास जेल काट लेना भी ऐसा नहीं कर सकेगा | जीवन 
तक का बलिदान करके आतंकवादी क्रान्तिकारी इस देश की जनता को 
स्वराज्य नहीं दिला सके, इसका कारण यही था कि वे जनता की शक्ति 
से दूर थे, वे जनता का सहयोग प्राप्त नही कर सके। उनके बलिदान 
का वह मूल्य न मिला, जो मिलना चाहिये था। सत्याग्रह आन्दोलन 
में व्यक्तिगत रूप से हज़ार हिस्सा कम त्याग करके जनता इसलिए 
सवत् हो तकी कि समूह की शक्ति उसके साथ थी। इस देश के 
शजनैतिक नेताओं ने क्रान्तिकारियों के उत्साह श्रोर वलिदान को 
ग्रलत रास्ते पर भटका हुआ बताया | मारत के आतंकवादी करान्तिका रियों 
ने अपनी भूल पहचानकर वैयक्तिक वलिदान का मार्ग छोड जनता की 
शक्ति का मार्ग अपना लिया लेकिन गाघीवादी कांग्रेस समूह की शक्ति 
को छोडकर व्यक्तिगत वलिदान की ओर लौट रही है | 
सोई हुई जनता को जगाने के लिये व्यक्ति का वक्षिदान उपयोगी 

हो सकता है परन्तु देश की जनता के जाग चुकने के वाद उसे व्यक्तिगत 

त्याग द्वारा ख़ामुवाह ठेलते जाने से क्या लाभ ! ऐसे समय व्यक्त 
की शक्ति को जनता से छीनकर बलिदान करदेने का श्रथ है व्यक्ति 

को खोकर जनता को नित्र् बना देना | सन्‌ १६४० के व्यक्तिगत 

सत्याग्रह का परिणाम यही हआ। आन्दोलन के परिणामस्वरूप 

जनता राजनैतिक दृष्टि से एक कृदम भी आगे नहीं बढ़ सकी और न 

आन्दोलन की कुर्बानी के फल में वह पहले से श्रधिक सगठित ओर 

उत्साहित ही हो पाई। इस आन्दोलन से केवल जनता की सामूहिक 

शक्ति और राजनेतिक उत्साह का नाश ही हुआ । 

कांग्रेस को मिठ जाने से बचाने के लिये यह आन्दोलन चलाया 
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गया | महात्मा गाधी के एलान के अनुसार यदि काग्रेस इस समय चुप 
रह जाती तो उसका अ्रस्तित्व मिट जाता । कांग्रेस को मिटने से बचाने 
के लिये किया क्या जा रहा है ! गाधीवाद की कसौटी पर कस कर 
क्रान्तिकारी विचारों भ्रौर उत्साही कार्यक्रम में विश्वास रखनेवाल्लों का 
अहिसात्मक बहिष्कार (५०॥ ४0४ 7072८) किया जा रहा है। 
कांग्रेस के उद्देश्य स्वराज्य प्राप्ति को स्थगित कर दिया गया है | कांग्रेस , 
आन्दोलन में भाग लेने के लिये ईश्वर विश्वात की साम्प्रदायिक शर्ते 
लगाई जा रही है। कांग्रेस को समृह की शक्ति से हठाकर वेयक्तिक 
साधना की वस्तु बनाया जा रहा है | कांग्रेस की जो कुछ शक्ति है वह 
उसके सावजनिक कार्यक्रम के कारण ही है। व्यक्तिगत दृष्टि से त्यागी 
ओर पहुंचे हुए महात्माओ्रों की तो भारतवर्ष में कभी कमी नहीं रही | 
वास्तविक परिस्थिति को देखकर हमें यह मानना पढता है कि 
बिना किसी राजनेतिक उद्देश्य के श्रान्दोल्नन द्वारा जनता की शक्ति को 
बहाकर गाधीवाद ने कांग्रेस को बल्ववान नहीं निबंल ही बनाया है। 
अपनी असक्य अवस्था को प्रकट करने और उसे दूर करने की जो शक्ति 
जनता में संचय हो रही थी उसे इस निश्फत आ्रान्दोलन की बर्साती 
नहर में बहा दिया गया, क्योंकि भय था कि जनता के असंतोष का 
बढ़ता हुआ प्रवाह काग्रेस पर कब्ज़ा रखनेवाली श्रेणी की स्थिति श्रोर 
अधिकारों के बाँध को टक्कर मारकर गिरा न दे। इस श्रेणी की स्थिति 
की रक्षा के लिये, जनता को इन लोगों के कब्ज्षे में बनाये रखने फे 
लिये, जनता के श्रतंतोष और जाणति को नष्ट कर देना ही गाधीवाद 
की दृष्टि में कांग्रेस की रक्षा है। 
राजनेतिक आन्दोलन की सफलता का मार्ग यह है कि जनता 
का सचेत अंग आम जनता को साथ लेकर मो कौ ओर बढ़े | इस 
आन्दोलन में ऐसा नहीं किया गया। आन्दोलन में सहयोग देने के 
हिये केवज्ञ सचेत श्रंग को पुकारा गया इस शर्त पर कि वह जनता 
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को साथ न लाये। जनता को साथ लाने के लिये सचेत अंग के पास 
कोई ठोस पुकार भी न थी। परिणाम यह हुआ कि जनता का 
राजनेतिक दृष्टि से यह रुचेत अंग जो देश की अ्रवोध और अशिक्तित 
जनता के लिये ज्ञानेन्द्रियों के समान है, जेलों में बन्द होकर जनता 
से अलग हो गया और जनता चेतन्य के अमाव में मुसीबत को अनुभव 
करती हुई भी अ्रसमर्थ श्रोर निश्चल हो गई | 

सन्‌ १६४० के आन्दोलन की सफलता का अ्रनुमान आन्दोलन 
के दौरान में राजनेतिक कारणों से जेल जानेवाले व्यक्तियों की संख्या 
से क्ृगाना भी भूल होगी | युद्ध के विरोध में राजनेतिक उद्देश्य के 
बिना, शुद्ध गाधीवादी सत्याग्रह करके जेल जानेवालों की संख्या राज- 
नैतिक कैदियों में एक चौथाई से अधिक न होगी। जिन राजनेतिक 
कार्यकर्ताश्रों ने गाधीवादी सत्याग्रह नहीं किया, जिन्हें ब्रिटिश सरकार 
ने युद्ध की श्रवस्था में राजनेतिक अशान्ति पैदा न होने देने के लिये 
जेलों में सुरक्षित रख दिया है, उन्हें सत्याग्रही नही कहा जा सकता | 
उनके प्रति तो महात्मा गाधी ने १४ सितम्बर १६४० के अपने एलान 
के अनुसार अ्रपनी उदासीनता प्रकट कर दी है | 

आन्दोलन आरम्म करते समय महात्मा गांधी ने बम्बई के अखिल 
भारतीय अधिवेशन में कहा था--“मै नहीं जानता मेरे दिमाग़ में जो 
लक्ष्य है उत्त तक मैं आपको पहुँचा सकूँगा या नहीं। मुझे श्रमी तक 
प्रकाश नहीं मिला |” ऐसी श्रवस्था में जब आन्दोलन का उद्देश्य 
और भार्ग स्वय महात्मा गाधी के सामने श्रस्पष्ट था, जनता को उस 
पर खींच ले जाना जनता की शक्ति और कुर्बानी को खिलवाड़ की 
चीज़ समभने के इलावा ओर क्या समझा जायगा। यदि नेता के 
सामने कोई लक्ष्य श्रौर मार्ग स्पष्ट नही, तो राजनेतिक ईमानदारी यही 
है कि जनता को श्रपने भाग्य पर छोड़ दिया जाय। 

यह हम स्वीकार करते हैं कि काम्रेंस की नेताशाही महात्मा 
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गाधी पर श्रान्दोत्नन का नेतृत्व करने के लिये लगातार दबाव डाल 
'रही थी। परन्तु किस प्रकार का श्रान्दोशन काग्रेस की नेताशाही 
चाहती थी! ईमानदारी और विश्वास के नाते वे लोग गाधीवादी 
अव्यवहारिक श्रहिंसा में विश्वास नहीं रखते ये यह बात उन्होंने 
काग्रेस कार्य-कारिणी के पूना अ्रधिवेशन में स्पष्ट करदी थी। लराज्य 
के लिये यदि वे श्रान्दोलन चाहते थे, तो उसके लिये महात्मा गाधी 
उपयुक्त नेता नहीं हो सकते ये क्योकि मौजूदा परिस्थितियों भें लवराज्य 
के लिये लडाई लब्ना महात्मा गाधी की दृष्टि में उचित नहीं। 
इस मतसेद के होते हुए गाधीवाद में श्रोर कांग्रेस की नेताशाही 
में मेल्र हुआ तो किस बात पर ! काग्रेत की मेताशाही के सामने प्रश्न 
था, ब्रिटिश सरकार पर दबाव डालकर उसे अपनी शर्त मानने के लिये 
मजबूर करना | इस काम के लिये कांग्रेस-नेताशाही जनता पर 
विश्वास नहीं कर सकती थी | कांग्रेस फ्रे मंत्री मरडल बनाकर सरकार 
चलाने के समय उन्होंने जनता की भावना को समझ लिया | मौजूदा 
विधान की दृष्टि से व्यवस्था की रक्षा करने के लिये उन्हे साधनहीन 
जनता--मज़दूरों, किसानों श्रौर निम्न श्रेणी के नौकरी पेशा लोगों के 
श्रसंतोष को दवाने की चेष्ट करनी पढी। निपुरी और रामगढ़ के 
अधिवेशनों मे भी जनता द्वारा श्रपनी नीति का विरोध वे देख चुके 
थे। ऐसे समय जनता को अधिकार प्रात करने के आन्दोलन के मार्ग 
पर चलाने से वह मुंहजोर होकर नेताशाही से श्रपनी लगाम छुछझ 
लेती। ऐसे श्रान्दोलन से भयंकर परिवर्तन हो जाने का भय था 
जिसमे शायद मौजूदा व्यवस्था क्रायम न रह पाती ) आन्दोलन फो 
बिलकुल ही न चलाने पर जनता का असंतोप और शक्ति जाने किस 
राह फूट निकलती ! 
गाधीवाद के सामने भी अपना उद्देश्य है, वह है सत्य-अर्दिता की 
रदा। गाधीवाद जनता में अ्रसत्य और हिंसा की बढ़ती हुई भावना 
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को दूर करना चाहता है। यह असत्य और हिंता है, समाज मे पेदा 
हो जानेवाला संघर्ष | इस संघर्ष को रोकना, इस संघर्ष की राह से आती 
हुई नयी व्यवस्था का मार्ग वन्‍्द करना ही गाधीवाद का उद्देश्य है। देश 
का राजनेतिक उद्देश्य और “प्रकाश” महात्मा गाधी के सामने स्पष्ट न 
होते हुए भी एक वात गाधीवाद के सामने स्पष्ट थी कि जनता को 
हिंसा या व्यवस्था के परिवतन के प्रयत्ञ से रोकना है | 
का््रेस-नेताशाही ओर गाधीवाद के राजनेतिक आादशों मे भेद होते 

हुए मी जनता को परिवर्तन और विकास पर आगे बढ़ने से रोकने मे 
दोनों एक राय थे। इसलिये जनता की शक्ति को शियित करने का 

आन्दोलन जनता के सेवक ओर मित्र महात्मा गाधी के नेतृत्व मे गाधी- 

वाद की अहिंसा के रूप मे आरम्म होगया | गाधीवाद का सत्य, अहिंसा, 

त्याग का उपदेश और पूँजीवादी तथा ज़्मीदारी व्यवस्था की स्वार्थी 

भावना परस्पर विरोधी है परन्तु उन्नति का मार्ग रोककर मौजूदा व्यवस्था 

को कायम रखने में गाधीवाद सम्पत्ति की मालिक श्रेणियों का सहायक 

है | गाधीवाद का उपदेश मालिक श्रेणी के लिये नहीं जनता के लिये 
है | मालिक भ्रेणी गाधीवाद की उन्नति और विकास-विरोधी नीति को 

श्रद्धा का स्थान दें उससे जनता को दवा देना चाहती है। जनता के 

हित की दृष्टि से गाधीवाद समाज के शरीर मे निष्पाण हो गये भाग के 

समान है, जो उसके स्वास्थ्य और विकास के लिये वाधक है | 
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काग्रेंस की नेताशाही जनता की वागडोर मुद्ठी में रखने के लिये 
सदा राजनेतिक क्रान्ति की वात करती है परन्तु उसकी नीति है, 
जनता के दवाव द्वारा सरकार को अपने हित की शर्तों पर समभोते के 
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लिये मजबूर करना । मौजूदा व्यवस्था को पलट देना वह नहीं चाहती। 
गाधीवाद की भाषा में इसे वह हिंसा कहती है। इस व्यवस्था की रक्षा 
करते हुए. सरकार से अधिकार खींचना उनका कार्यक्रम है। ऐसी 
व्यवस्था लाने के लिये वह कमी तैयार नहीं जिसमें उनकी मौजूदा 
स्थिति और अधिकार जाते रहे। नयी व्यवस्था की भावना को वह 
जनता में अ्रनुभव करती है, इसलिये स्वराज्य की लड़ाई या राजनेतिक 
संधर्ष को वह अपने कब्जे में रखते हुए शनेः-शनेः भआ्रागे बढ़ाना चाहती 
है। जनता की शक्ति से अधिक विश्वास उसे गाधीवाद की द्वृदय परि- 
वर्तन की नीति पर है | हृदय परिवर्तन की नीति का अ्रथ है कि श्रेग्रेज़ 
सरकार # इस देश की सम्पत्ति की मालिक श्रेणियों के हितों श्रौर अपने 
हितों में समानता समझकर इस देश की सम्पत्ति की मालिक श्रेणियों 
का शासन कायम होने में सहयोग दे | 

ब्रिटिश साम्राज्यशाही इस देश की मात्तिक श्रेणी के हाथ से सब 
अधिकार छीन कर अकेले यहाँ शासन नहीं कर सकती | इस देश की 
सम्पत्ति की मालिक भ्रेणी के लिये भी ब्रिटिश साम्राज्यशाही के नियंत्रण 
को सहसा तोडकर अपना एकछन्न अधिकार क्रायम कर लेना सम्भव 
नहीं। इन दोनों ही अ्रवस्थाश्रं में व्यवस्था को पत्रट देनेवाली क्रान्ति 
का भय है। देश की आ्राम जनता का शोषण करने के अ्रधिकार को 
यह दोनों ही शक्तियाँ अपने हाथ में रखना चाहती हैं, इसलिये इन 
दोनों में होड और मुक़ाबिला है| इस मुक़ाबिले के बावजूद वे एक दूसरे 
की सहायता से ही अ्रपना श्रस्तित्व कायम रखे हुये हैं। अकेले दोनों 
में से कोई भी इस व्यवस्था को क़ायम रखने में सफल नहीं हो सकता | 
इनमें से एक हिल्सेदार के मिटने का श्रर्थ होगा, इस व्यवस्था का श्रन्त 
ओर नयी व्यवस्था का आ जाना | इस नयी व्यवस्था में इस देश की ' 
जनता पेदावार के साधनों को अ्रपने हाथ में कर आ्रत्म-निर्यय का 

+* अंग्रेज सरकार या निटिश साम्राज्य की नीति को चलानेवाली श्रेणी । 
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अधिकार अपने हाथ में रखेगी। श्रात्मरज्ञा ओर स्वाथ के विचार से 
ब्रिटिश साम्राज्यशाही और इस देश की शोषक श्रेणी एक दूसरे के 
अस्तित्व को बनाये रखने के लिये मजबूर है| यह दोनों शक्तियाँ अपने 
स्वार्यों को जिस प्रकार सदा सकें, वही वेघानिक आन्दोलन और सम- 
भौते का मार्ग है | जिसका दरवाजा गांधीवाद सदा खुला रखता है। 

गाधीवाद सममभोते का मार्ग खुला रखकर हृदय परिवर्तन द्वारा 
' समस्या का हल करना चाहता है क्योंकि पुरानी व्यवस्था की रक्षा के 
लिये नयी व्यवस्था का भाग इसी तरह बन्द क्रिया जा सकता है | 
अमभौते और हृदय परिवतंन की हस नीति में उस जनता के लिये स्थान 
नहीं है, जिसका जीवन भौजूदा व्यवस्था में श्रसम्भव हो रहा है! 
समाज की रक्षा श्रोर विकास के लिये यदि परिवतंन द्वारा मार्ग खोलने 
की ज़रूरत है, तो उसके लिये भी समझौते ओर द्वृदय परिवर्तन की 
नीति में गुंजाइश नहीं। जनता के आत्म निर्णय का अधिकार या 
स्वराज्य गाधीवाद की इस नीति से कमी प्राप्त नहीं हो सकता क्योंकि 
वह उसके आदर्श श्रौर उद्देश्य के विरुद्ध है। पुराने समय की नेतिकता 
और व्यवस्था का ढाँचा लिये हुये गाधीवाद की लाश मनुष्यता के 
भार्ग में केवल अ्रडचन ही बन रही है | मनुष्यता के विकास के विरोधी 
और समय के प्रतिकूल यह निर्जीब सिद्धान्त श्रपनी सड़ान्ध से समाज 
के मस्तिष्क में श्रम पैदा कर उसे थास्तविक सत्य श्रोर श्रहिंता को 
पहचानने से रोके हुये है । 

कोई भी राष्ट्र या देश इस युग में अन्य देशों के प्रभाव ते श्रलग 
नहीं रह सकता | भारतवर्ष के लिये भी ऐसा करना सम्भव नहीं | संतार 
इस समय परिवतंन के द्वार पर खडा है श्रोर व्यवस्था की नई मंज़िल 
पर क़ृदम रखना चाहता है। शोषण की मोजूदा व्यवस्था में शासन 
का श्रधिकार रखनेवाली भेणी इस परिवर्तन को रोकने का यत् कर 
रही है | इस श्रेणी के इलावा शेष मनुष्य समाज नयी व्यवस्था लाने का 
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प्रयत्त कर रहा है। नयी व्यवस्था को रोककर शासक और मातिक 
श्रेणी के अ्रधिकारों की रक्षा करने का प्रयत्न नाज़ीवाद और पैसिस्ट- 
वाद के रूप में प्रकट हो रहा है | भारतवर्ष में यह प्रयक्ष अहिंसा का 
चोला पहनकर गाधीवाद के रूप में चल रहा है | गाधीवाद समाज 
की जित व्यवस्था और पद्धति में पैदा हुआ, उसी की रक्षा का प्रयत् 
वह कर रहा है। इस व्यवस्था के कारण जिप श्रेणी का पीडन और 
शोषण हो रहा है, जो भ्रेणी इस व्यवत्या को बदलना चाहती है, 
उसका गाधीवाद से सहयोग नहीं हो सकता | 

गाधीवाद का कार्यक्रम भारत के राजनैतिक विकास के लिये नहीं 
बल्कि विपरीत परिस्थितियों में स्वयम्‌ श्रपनी रक्षा का प्रयक्ष है। इसके 
लिये वह भारत के स्वाभाविक विकास का बलिदान कर रहा है | इति- 
हास इस बात का गवाह है समाज की परिस्थितियाँ बदल जाने पर 
नेतिकता भी वदल जाती है | नयी झार्भिक और राजनैतिक परिश्थित्ियों 
में पुरानी नेतिकता को नया भावुक रूप देने वाले गाधीवाद के लिये 
स्थान नहीं। अपनी आर्थिक और राजनैतिक स्वतत्रता के लिये मास 
का 'गाधीवादः से मुक्ति पाना श्रावश्यक है | | 


न 37 
+ व्यक्तित और सामाजिक जीवन के विभित् पहलुओं पर गांधीवादी ' 

ओर वेशानिक दृष्टिकोण का भेद समझने के लिये विज्ञव और विप्नवी ट्रे कट 

को फाइल उपयोगी होगी । ! 


